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“HAA TAA व्‌ BUA ७रल्लाहच्या at’? 
(सदरहू भाषण 22 मार्च इ. स. १९४३ ला जामिआ मिठ्लिआ दिल्ली येथे दिले 
गेले होते.) 
'कुरआन' ज्या दाव्यानिशी आपल्या प्रस्तुत केलेल्या प्रणालीचे अखिल 
मानवजातीला आवाहन करीत आहे, तो दावा त्याच्याच शब्दात असा आहे, 


“अल्लाहजवळ ‘dq’ केवळ 'इस्लाम' आहे.'' हेच लहानसे वाक्‍य माझ्या 
भाषणाचा विषय आहे. सविस्तरपणे काही सांगण्याची वेळं नाही. अत्यंत थोडक्यात 
मी प्रथम याचा अर्थ स्पष्ट करीन जेणेकरून या वाक्यात मुळात कोणत्या गोष्टीचा दावा 
केला गेला आहे हे स्पष्ट होईल. मग हा दावा मान्य केला गेला पाहिजे की नाही, या 
प्रश्‍नावर चर्चा करीन. नंतर जर ते मान्य झाले तर मग या मान्यतेच्या निकडी कोणत्या 
आहेत हे शेवटी सांगेन. 


सर्वसाधारणपणे सदरहू वाक्याचा जो सरळ आणि सोपा अर्थ सांगितला जातो तो 
असा, “ खरा धर्म, अल्लाहजवळ तर केवळ इस्लामच आहे.'' तसेच सर्वसाधारणपणे 
“इस्लामसंबंधी लोकांची जी कल्पना आहे ती याशिवाय अन्य काहीच नाही की 'इस्लाम' 
हे एका धर्माचे नाव आहे. तो धर्म आजपासून तेराशे वर्षापूर्वी अरबस्तानात उदयास आला 
होता. त्याची स्थापना प्रेषित मुहम्मद (स) यांनी केली होती. “ स्थापना केली होती ' हा 
शब्द मी हेतुपूर्वक अशासाठी प्रयुक्त करीत आहे की, केवळ मुस्लिमेतरच नव्हे तर पुष्कळ 
मुस्लिम, तेही चांगले सुशिक्षित मुस्लिमसुद्धा प्रेषित मुहम्मद (स) यांना 'इस्लामचे 
संस्थापक' म्हणतात व लिहितात. त्यांच्या ठायी जणू इस्लामचा प्रारंभ प्रेषित मुहम्मद 
(स) यांच्यापासून झाला आहे व तेच त्याचे संस्थापक आहेत. म्हणून एक मुस्लिमेतर 
कुरआनचे वाचन करताना जेव्हा या ATT येतो, तेव्हा तो अशी ढोबळ कल्पना करून 
पुढे जातो की, ज्याप्रमाणे प्रत्येक धर्म केवळ आपणच सत्य असत्याचे व इतर सर्व धर्म खोटे 
असण्याचा दावेदार आहे, त्याचप्रमाणे कुरआननेसुद्धा आपण प्रस्तुत केलेला धर्म 
सत्याधिष्ठित असण्याचा दावा केला आहे. तसेच जेव्हा एक मुस्लिम त्याचे वाचन करतो, 
तेव्हा त्याला या कारणाने त्याचा गंभीरपणे विचार करण्याची काही विशेष गरज वाटत नाही 
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की, ज्या धर्माला या वाक्यात सत्य म्हटले गेले आहे त्याला तो स्वत:देखील सत्य मानतो 
अथवा गंभीरपणे विचार करण्याची त्याच्या मनात एखादी प्रेरणा जरी उत्पन्न होते, तरी 
सामान्यत: त्याला दिशीही प्राप्त होते की, ख्रिस्ती धर्म, हिंदू धर्म, बौद्ध धर्म आणि अशाच 
इतर धर्मांशी इस्लामची तुलना करून त्याची सत्यता सिद्ध केली जावी. परंतु वास्तविकपणे 
कुरआनातील हे स्थान असे आहे, ज्यावर एका धीरगंभीर विद्यार्थ्यांने थांबून सखोलपणे 
विचार केला पाहिजे. आतापर्यंत त्यावर जितका विचार केला गेला आहे त्यापेक्षा अधिक 
सखोलपणे विचार केला पाहिजे. 


AMA सदरहू दावा चांगल्या प्रकारे समजून घेण्यासाठी सर्वप्रथम 'अद्दीन' 
आणि 'अलझस्लाम' या मूळ अरबी शब्दांचा अर्थ निश्‍चित झाला पाहिजे. 
“अद्दीन' चा अर्थ 

अरबी भाषेत दीन? हा शब्द अनेक अर्थाने प्रयुक्त होतो. त्याचा एक अर्थ वर्चस्व 
आणि सत्ता असा आहे. दुसरा अर्थ आज्ञाधारकता आणि गुलामी असा होतो. तिसरा अर्थ 
मोबदला आणि बदला असा होतो. चौथा अर्थ पद्धत आणि प्रणाली असा आहे. या 
ठिकाणी हा शब्द याच चौथ्या अर्थाने प्रयुक्त झाला आहे. म्हणजे दीन (धर्म) याने अभिप्रेत 
अशी जीवनपद्धती अथवा विचारसरणी व कार्यप्रणाली आहे ज्याचे अनुसरण केले जावे. 

परंतु कुरआन केवळ 'दीन' म्हणत आहे असे नाही तर 'अद्दीन' म्हणत आहे, हे 
विसरता कामा नये. यामुळे ज्याप्रमाणे इंग्रजी भाषेत This is a way असे म्हणण्याऐवजी 
This is the way असे म्हणण्यामुळे फरक पडतो, तसाच फरक यात उत्पन्न होतो. 
म्हणजे PLATA दावा हा नाही की, अल्लाहजवळ इस्लाम एक जीवनपद्धती आहे, पष 
इस्लामच एकमेव वास्तविक आणि यथायोग्य जीवनपद्धती अथवा आचारविचार ' 
प्रणाली आहे, असा त्याचा दावा आहे. 

मग हेसुद्धा लक्षात ठेवले पाहिजे की, कुरआन सदरहू शब्दाला मर्यादित 
स्वरूपाच्या अर्थात प्रयुक्त करीत नाही, तर अत्यंत व्यापक अर्थाने प्रयुक्त करतो. 
जीबनपद्धतीने केवळ जीवनाच्या एखाद्या विशिष्ट पैलू अथवा क्षेत्राची पद्धत नव्हे, तर संपूर्ण 
जीवनाची पद्धत आहे. अलग अलग एकेका इसमाच्या व्यक्तिगत जीवनाचीच पद्धत असे 
नव्हे, तर सामूहिकपणे संपूर्ण समाजाची पद्धतदेखील आहे. एखाद्या विशिष्ट देशाची 
अथवा विशिष्ट कालाच्या जीवनाची पद्धत नव्हे, तर सर्व काळातील सर्व लोकांच्या 
वैयक्तिक आणि सामूहिक जीवनाची पद्धत आहे, म्हणून कुरआनच्या दाव्याचा अर्थ हा 
नाही की, अल्लाहजवळ पूजापाठ आणि परलोकासंबंधीच्या श्रद्धा आणि मरणोत्तर 
जीवनाच्या कल्पनेचा एक खरा संग्रहही आहे, ज्याचे नाव 'इस्लाम' आहे. तसेच त्याचा 
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अर्थ असा नाही की, लोकांच्या धार्मिक आचार व विचार पद्धतीची (जसे हल्ली धार्मिक 
या शब्दाचा अर्थ पाश्‍चिमात्य परिभाषेत घेतला जातो) यथायोग्य कल्पना केवळ तीच 
आहे ज्याला 'इस्लाम' म्हणून संबोधिले गेले आहे. याचा अर्थ असाही नाही की, 
अरबस्तानाचे लोक अथवा अमुक शतकापर्यंतची माणसे, अथवा अमुक युग, उदा. 
औद्योगिक क्रांतीच्या पूर्वीपर्यंतच्या लोकांसाठी, एक योग्य जीवनव्यवस्था केवळ तीच 
आहे जिला इस्लाम म्हणून संबोधिले गेले आहे. तर स्पष्टपणे त्याचा दावा असा आहे की, 
“प्रत्येक काळात व प्रत्येक युगात अखिल मानवजातीसाठी पृथ्वीवर जीवन जगण्याची 
एकच रीत अल्लाहजवळ योग्य आहे, तिचे नाव 'अलइस्लाम' आहे. 

मला हे ऐकून मोठे आश्चर्य वाटले की, आशिया आणि युरोप खंडांदरम्यान 
असलेल्या कोणा एका ठिकाणी कुरआनचे एक भाष्य केले गेले आहे, त्यानुसार दीन' 
चा अर्थ केवळ व्यक्ती आणि ईश्‍वरादरम्यानच्या व्यक्तिगत संबंधापरता मर्यादित आहे. 
सांस्कृतिक व राजकीय व्यवस्थेशी त्याचा कोणताही संबंध नाही.' हे भाष्य जर खुद्द 
कुरआनातून घेतलेले असेल तर ही मोठी मनोरंजक बाब ठरेल. परंतु मी तब्बल १८ 
वर्षांपर्यंत कुरआनचे जे संशोधनात्मक अध्ययन केले आहे, त्याआधारे खंडनाची 
कसलीही भीती न बाळगता असे म्हणतो की, कुरआन आपल्या आधुनिक 
भाष्यकारांच्या इच्छेच्या अगदी उलट 'अद्दीन' या शब्दाला कोणत्याही मर्यादित 
स्वरूपाच्या अर्थाने प्रयुक्त करीत नाही. तर अखिल मानवजातीसाठी तिच्या संपूर्ण 
जीवनाची आचारविचार व्यवस्था म्हणून त्याचा अर्थ घेतो. 


“अलइस्लाम'चा अर्थ 


आता 'इस्लाम' या शब्दाकडे वळू या. अरबी भाषेत याचा अर्थ शरणागती 
पत्करणे, मान तुकविणे, आज्ञाधारकता स्वीकारणे, स्वाधीन होणे असा होतो. परंतु 
कुरआन फक्त 'इस्लाम' म्हणत नाही तर 'अलइस्लाम' असे म्हणतो. कुरआनचा हा एक 
विशेष पारिभाषिक शब्द आहे. या विशिष्ट पारिभाषिक शब्दापासून त्याला ईश्‍वरापुढे मान 
तुकविणे, त्याची आज्ञाधारकता स्वीकारणे, त्याच्याविरुद्ध आपले अधिकारस्वातंत्र्य 
त्याग करणे व स्वत:ला त्याच्या स्वाधीन करणे हे अभिप्रेत आहे. हे मान तुकविणे व ही 
आज्ञाधारकता, शरणागती व स्वाधीनता म्हणजे निसर्ग नियमा” (Law of Nature) ला 
शरण येणे असे नाही, जसा काही लोकांनी त्याचा अर्थ ठरविण्याचा प्रयत्न केला आहे. 
तसेच माणसाने आपली कल्पना अथवा आपले निरीक्षण व आपल्या अनुभूतीना ईश्‍वराची 
इच्छा व त्याच्या मनोरथाची जी कल्पना आपल्यापरीने काढावी त्याचेच अनुसरण करू 


१. हा संकेत टर्की वृत्तपत्रकारांच्या त्या शिष्टमंडळाकडे आहे जे इ.स. १९५३ मध्ये हिदुस्तानात 
आले होते. त्याच शिष्टमंडळाच्या नेत्याने येथे सदरहू विचार व्यक्तकेले होते. 


ह जववआआआजज«.ववयववह, क्ला nS प्र 
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लागावे, असेही नाही, जसे इतर लोकांनी चुकून समजले आहे. तर याचा अर्थ असा आहे 
की, ईश्वराने आपल्या प्रेषितांमार्फत मानवासाठी ज्या आचारव विचार पद्धतीचे मार्गदर्शन 
केले आहे, ते मान्य करावे, आपल्या आचार व विचाराचे अधिकारस्वातंत्र्य किंवा योग्य 
शब्दांत सांगावे तर आचार व विचाराचा स्वछंदीपणा सोडून त्याचे अनुसरण व आज्ञापालन 
स्वीकारावे. याच गोष्टीला कुरआन 'अलइस्लाम' या शब्दाने संबोधित करतो. 
बास्तविकपणे आजपासून १२६३ वर्षापूर्वी ज्याची स्थापना झाली असावी असा हा 
एखादा आधुनिक युगीन धर्म नव्हे, तर ज्या वेळी प्रथमतःच या पृथ्वीतलावर मानवाचे 
प्रकटन झाले त्याच वेळी ईश्‍वराने मानवाला सांगितले होते की, “ तुझ्यासाठी 
“*अलइस्लाम' हीच एक योग्य कार्यप्रणाली आहे. त्यानंतर जगाच्या निरनिराळ्या भागात 
वेळोवेळी जे जे प्रेषित ईशवराकडून मानवजातीच्या मार्गदर्शनासाठी नियुक्त झाले आहेत, 
त्या सर्वांचे आवाहनसुद्धा कोणत्याही अपवादाविना या “अलइस्लाम' चेच होते व 
सरतेशेवटी ज्याचे प्रेषित मुहम्मद (स) यानीही जगाला आवाहन केले आहे. ही गोष्ट 
वेगळी की, प्रेषित मूसा (अलै.) यांच्या अनुयायांनी नंतर बऱ्याचशा गोष्टीचा समावेश 
करून यहूदित्व (ज्यूडिझम) या नावाने एक वेगळी व्यवस्था आणि मसीह येशू (अलै.) 
यांच्या अनुयायांनी ख्रिस्तीत्व या नावाने एक दुसरीच व्यवस्था, त्याचप्रमाणे हिंदुस्तान, 
ईरान, चीन आणि इतर देशांच्या प्रेषितांच्या अनुयायांनी निरनिराळ्या भेसळ आणि मिश्रित 
व्यवस्था इतर नावानी बनविल्या असाव्यात. परंतु प्रेषित मूसा (अलै.) आणि मसीह ईसा 
(अलै.), तसेच इतर सर्व परिचित व अपरिचित प्रेषित ज्या 'दीन' चे आवाहन 
करण्यासाठी आले होते तो दुसरा तिसरा कोणताच नसून शुद्ध इस्लामच होता. 


या विश्लेषणानंतर FIAT दावा स्वच्छपणे आणि अगदी स्पष्ट स्वरूपात 
आमच्यासमोर येतो व तो दावा असा आहे, 


कुरआनचा दावा कोणता आहे ? 


““मानवजातीसाठी ईश्‍वराजवळ योग्य जीवनव्यवस्था केवळ हीच आहे की, तिने 
ईशवरासमोर मान तुकवावी आणि ईश्वराने आपल्या Yast Arak व विचाराच्या 
ज्या वहिबाटीने मार्गदर्शन केले आहे त्यावर चालावे. 


असा आहे HAT दावा. त्याचा हा दावा मान्य केला जावा का? याचाच 
आपल्याला शोध घ्यावयाचा आहे. कुरआनने या दाव्याच्या समर्थनार्थ जे पुरावे प्रस्तुत 
केले आहेत, त्यांच्यावर आपण विचार करणारच आहोत. परंतु त्यापूर्वी आपल्याजागी 
स्वतः शहानिशा व शोध करून हे माहीत का करून घेऊ नये की, आमच्यासाठी सदरहू 
दाबा मान्य केल्याशिवाय अन्य कोणताही उपाय नाही. 


डाय शा & 
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“जीवनपद्धती 'ची गरज 

मानवाला जगात जीवन जगण्यासाठी कोणत्याही परिस्थितीत एका अशा 
जीवनपद्धतीची गरज आहे, जिचा त्याने अवलंब करावा, हे अगदी उघड आहे. मानव नदी 
नाही की जमिनीच्या चढ व उतारामुळे तिचा मार्ग स्वत: होऊन निश्‍चित होत असतो. मानव 
वृक्षही नाही की ज्यासाठी नैसर्गिक नियम एक मार्ग ठरवितात, मानव निराळे जनावरही नाही 
ज्याच्या मार्गदर्शनासाठी केवळ त्याची उपजत प्रवृत्ती पुरेशी ठरत असते. आपल्या 
जीवनाच्या एका मोठ्या भागात नैसर्गिक नियमांच्या अधीन असतानासुद्धा मानवी 
जीवनात असे बरेचसे पैलू असतात, ज्यात त्याला एखादी अशी ठराविक चाकोरी 
आढळत नाही की, जनावराप्रमाणे सहजगत्या त्यावर तो चालत राहावा, तर त्याला 
स्वत:च एखादा मार्ग निश्चित करावा लागत असतो. त्याला एका अशा विचारसरणीची 
गरज आहे जेणेकरून, त्याच्या स्वत:संबंधी व सृष्टीसंबंधी, निसर्ग त्याच्या वैचारिक 
बुद्धीसमोर ज्या समस्या मांडतो, परंतु नि:संदिग्ध भाषेत त्यांचे निराकरण ती प्रस्तुत करीत 
नाही, त्या समस्यांचे त्याला निराकरण करता यावे. त्याला ज्ञानाच्या एका अशा मार्गाची 
गरज आहे जेणेकरून निसर्ग त्याच्या ज्ञानेंद्रियाद्वारे त्याच्या बुद्धीपर्यंत जी माहिती पोचती 
करतो परंतु स्वत: सूत्रबद्ध करून तो त्याच्या सुपूर्द करीत नाही, अशा माहितीला त्याने 
सूत्रबद्ध करावे, त्याला व्यक्तिगत वर्तनासाठी एका अशा मार्गाची गरज आहे, जेणेकरून 
आपल्या स्वत:संबंधीच्या त्या बऱ्याचशा अपेक्षा त्याला पूर्ण करण्याची कोणतीही सभ्य 
पद्धती निश्‍चित करून देत नाही. त्याला कौटुंबिक जीवनासाठी, नातलग संबंधासाठी, 
आर्थिक व्यवहारासाठी, देशाच्या व्यवस्थेसाठी आंतरराष्ट्रीय संबंध व संपर्कासाठी आणि 
जीवनाच्या बऱ्याचशा इतर पैलूंसाठीसुद्धा एक असा मार्ग आवश्यक आहे ज्यावर एक 
व्यक्ती म्हणूनच नव्हे तर एक जमात, एक राष्ट्र आणि मानव म्हणूनसुद्धा त्याला चालता 
यावे, तसेच त्या उद्दिष्टापर्यंत त्याला पोचता यावे. जे स्वभावत: त्याचे उद्दिष्ट आणि त्याला 
अपेक्षित असले तरी निसर्गाने त्या उद्दिष्टांना त्याच्यासमोर निसंदिग्धपणे स्पष्टही केलेले 
नाही की, त्यांच्यापर्यंत पोचण्याचा एखादा मार्गही निश्‍चित केलेला नाही. 


जीवन विभक्त स्वरूपाचे नसणे 


जीवनाची ही विविध क्षेत्रे ज्यात कोणत्याही एका मार्गाचा अवलंब करणे 
माणसासाठी अपरिहार्य आहे. आपल्याठायी ती स्वतंत्र स्वरूपाची आणि एकमेकांपासून 
निरपेक्ष अशी क्षेत्रे अथवा विभाग नाहीत की त्यापैकी प्रत्येकासाठी माणूस अशा 
वेगवेगळ्या मार्गांचा अवलंब करू शकतो, ज्यांच्या दिशा वेगळ्या असाव्यात, 
ज्यांच्यासाठी शिदोरी विभिन्न प्रकारची असावी, ज्यांच्यावर चालण्याची पद्धत वेगवेगळी 
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असावी, ज्यांच्यावर वाटचाल करण्याच्या निकडी वेगवेगळ्या असाव्यात, ज्यांची अंतिम 
उद्दिष्टे वेगवेगळी असावीत. मानव व त्याच्या जीवनाचे प्रश्‍न समजून घेण्याचे 
शहाणपणाला धरून केलेले अल्पसे प्रयत्नसुद्धा माणसाला या गोष्टीवर संतुष्ट करण्यासाठी 
पुरेसे ठरतात की, सर्वसमावेशकपणे जीवन एकच आहे. त्याच्या एका विभागाचा दुसर्‍या 
विभागाशी आणि एका पैलूचा दुसऱ्या पैलूशी घनिष्ट संबंध असतो. तो संबंध तोडला जाऊ 
शकत नाही. त्याचा प्रत्येक विभाग दुसऱ्यावर प्रभाव टाकीत असतो व प्रभावित होत 
असतो. एकाच रक्ताचे सर्व वाहिन्यांत अभिसरण होत असते. एकच प्राण सर्वांत 
सामावलेला असतो. सर्व मिळून ती गोष्ट साकार करतात, जिला मानव म्हटले जाते. 
म्हणून प्रत्यक्षात माणसाला ज्या गोष्टीची आवश्यकता आहे ती जीवनाची अनेक उद्दिष्टे 
नाहीत, तर केवळ एकच असे उद्दिष्ट आहे, ज्यात सर्व लहान-मोठ्या उद्दिष्टांचा अंतर्भाव 
होऊन पूर्ण अनुकूलतापूर्वक त्याना आपापले स्थान प्राप्त व्हावे, ते एका उद्दिष्ट साध्य 
करण्याच्या प्रयत्नामुळे इतर सर्व उद्दिष्टे साध्य व्हावीत. मानवाला अनेक मार्ग नव्हे तर अशा 
एकाच मार्गाची गरज आहे. ज्यावर आपल्या संपूर्ण जीवनाला त्याच्या सर्व पैलूंनिशी 
सुसंगतपर रितीने त्याने आपल्या जीवनध्येयाकडे न्यावे. मानवाला विचार व चिंतनासाठी, 
ज्ञान, साहित्य, कला, शिक्षण, धर्म आणि नैतिकतेसाठी कौटुंबिक, आर्थिक, राजकीय 
आणि कायदे इ. क्षेत्रांसाठी वेगवेगळ्या व्यवस्थेची नव्हे तर एका अशा सर्वकष व्यवस्थेची 
गरज आहे, ज्यात या सर्वाचा अनूकूलतापूर्वक अंतर्भाव होऊ शकतो, ज्यात या सर्वासाठी 
एकच प्रकृती व स्वभावधर्म असलेले नियम असावेत, ज्याचे अनुकरण केल्याने मानव व 
मानवसमूह आणि अखिल मानवजातीला आपले अंतिम ध्येय गाठता येऊ शकावे. ते 
अज्ञानाचे अंधारमय युग होते, जेव्हा जीवनाला वेगवेगळ्या स्वतंत्र विभागात विभक्त करणे 
शक्‍य मानले जात असे. परंतु आताही जर अशा प्रकारच्या विचारसरणीच्या निरर्थक गोष्टी 
करणारे विद्यमान आहेत, एक तर ते बिचारे शुद्ध मनाने जुनाट विचाराच्या वातावरणात 
श्‍वास घेत आहेत. म्हणून ते दयनीय आहेत अथवा मग ते अन्यायी वास्तवतेला चांगल्या 
प्रकारे जाणतात, परंतु जाणूनबुजून या गोष्टी केवळ अशासाठी करीत आहेत की, ज्या 
“दीन' ला ते एखाद्या मानव वस्तीत प्रचलित करू पाहात आहेत. त्याच्या तत्त्वांशी 
मतभिन्नता बाळगणाऱ्यांना अशी खात्री देण्याची त्यांना गरज वाटत आहे की, 


___ आमच्या या ‘dia’ (धर्म) च्या वर्चस्वाखाली तुम्हाला जीवनाच्या अमुक 
अमुक क्षेत्रांत, जे दुदैवाने तुम्हाला अधिक प्रिय आहेत, पूर्णपणे संरक्षण मिळेल. 
वास्तविकपणे हे संरक्षण बौद्धिकदृष्ट्या अशक्य, स्नभावत: बाधक आणि व्यवहारतः 


प तकात पेत शोज विक Se ee त क क ति eS 
१. अर्थात राष्ट्रीय धर्म ज्यात ईश्वर, त्याचा ग्रंथ आणि प्रेषितापासून विमुख होऊन निव्वळ भौतिक 
आधारावर एखाद्या देशाच्या रहिवाशांसाठी एखादी जीवनव्यवस्था बनविली जावी. 
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असंभव आहे. अशा प्रकारच्या गोष्टी बोलणारे बहुधा स्वत:ही जाणतात की, हे अशक्य 
आहे. वर्चस्व प्राप्त असलेला प्रत्येक 'दीन' जीवनाच्या सर्व विभागांना आपला आत्मा 
व आपल्या स्वभावानुसार आकार दिल्यावाचून राहात नाही. ज्याप्रमाणे मीठाची खाण 
त्याच्या कक्षेत शिरणाऱ्या प्रत्येक वस्तुला मिठात रूपांतरित केल्याशिवाय राहात नाही. 


जीवनाची भौगोलिक व वांशिक विभागणी 


तसेच ज्याप्रकारे मानवी जीवनाची विभिन्न विभागात वाटणी करणे ही गोष्ट 
निरर्थक आहे. किंबहुना त्यापेक्षाही जास्त, त्याचे भौगोलिक अथवा वांशिक कक्षेत 
विभाजन केले जाणे निरर्थक आहे, ज्यांना नद्यांनी, पर्वतांनी, जंगलांनी व समुद्रांनी 
अथवा कृत्रिम सीमांनी विभागले आहे. अशा भूभागात मानव आढलतो यात शंका 
नाही. तसेच मानवाचे निरनिराळे वंश व राष्ट्रे आढळतात. त्याच्या दरम्यान 
ऐतिहासिक, मानसिक आणि इतर सबबींनी मानवतेचा विकास आणि जडणघडणाऱ्या 
दृष्टीने त्यांना विभिन्न स्वरूपही प्राप्त झाली आहेत. हेही खरे परंतु या विविधतेला 
आधारभूत ठरवून प्रत्येक वंश, प्रत्येक राष्ट्र आणि प्रत्येक भौगोलिक वस्तीसाठी ‘Aa’ 
अर्थात जीवनव्यवस्था वेगळी असली पाहिजे, असे जो कोणी म्हणतो तो पूर्णत: एक 
निरर्थक गोष्ट म्हणत आहे. त्याची संकुचित दृष्टी केवळ दर्शनी व बाह्रूपातील 
विविधतेत अडखळून पडली आहे. या दर्शनी बहुरुपतेच्या आत मानवी मूलतत्त्वांतील 
एकता त्याला दिसली नाही. खरोखरच जर या विविधतेला इतके महत्त्व आहे की, त्या 
आधारे 'दीन' वेगवेगळे असले पाहिजेत, तर मी असे म्हणेन की, एक देश आणि दुसरा 
देश, एक वंश आणि दुसरे वंश यांच्या दरम्यान जास्तीतजास्त जी भिन्नता आपणास 
आढळते, त्या सर्वांची हव्या तितक्‍या अतिशयोक्तीने नोंद घ्या आणि मग स्त्री व पुरुषात 
जी भिन्नता आढळते, तसेच दोन माणसांदरम्यान आढळते, जी भिन्नता एकाच आई व 
बापाच्या दोन मुलांत आढळते, तिचे शास्त्रशुद्ध रितीने निरीक्षण करा. तेव्हा जर मी असा 
दावा केला की, शास्त्रीय पृथक्करण व विश्लेषणांत पहिल्या प्रकारच्या विविधतेपेक्षा 
दुसर्‍या Sard भिन्नता कोणत्याही परिस्थितीत अधिकच da स्वरूपाची आढळेल, 
तर माझा तो दावा कदाचित अतिशयोक्ती ठरणार नाही. मग असे का म्हणत माही की, 
प्रत्येक व्यक्तीसाठी वेगळी जीवनव्यवस्था असली पाहिजे? परंतु ज्याअर्थी आपणास 
व्यक्तिगत, लैंगिक आणि वांशिक विविधतेत एकतेचा एक घटक आणि तोही, इतका 
दृढ घटक आढळतो की, त्या आधारे एक राष्ट्र, देश किंवा वंशाची कल्पना मांडली 
जाऊ शकते व त्या कल्पनेच्या आधारावर एखाद्या राष्ट्रासाठी किंवा देशाच्या मोठ्या 
लोकवस्तीसाठी एक जीवनव्यवस्था असणे शक्य मानले जात आहे, मग त्याअर्थी अशा 
कोणत्या गोष्टीने आपणास रोखले आहे की, राष्ट्रीय, वांशिक आणि जन्मभूमीतील 
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विविधतेदरम्यान, एका मोठ्या आणि मूलभूत एकतेचा असा घटक ज्या आधारे 
मानवतेची कल्पना साकार व्हावी व ज्या आधारे अखिल मानवजातीसाठी एकच 'दीन' 
अथवा जीवनव्यवस्था असणे शक्‍य मानले जावे. आपणास आढळू नये? सर्व प्रकारची 
भौगोलिक वांशिक आणि राष्ट्रीय विविधता असतानासुद्धा ज्या वैशिष्ट्यामुळे मानव 
अस्तित्वास असलेल्या इतर वस्तुंपेक्षा एक स्वतंत्र जात ठरतो, ती वैशिष्ट्ये समान 
आहेत, मानवाच्या वृत्तीत ठेवलेल्या स्वाभाविक निकडी व अपेक्षा समान आहेत, 
ज्याला आपण मानवी मन म्हणून संबोधतो, कुवतींचा तो संग्रह समान आहे, मानवी 
जीवनात कार्यशील असलेले सर्व स्वाभाविक, मानसिक, ऐतिहासिक, सांस्कृतिक 
आणि आर्थिक घटकसुद्धा समानच आहेत ही वस्तुस्थिती नाही काय? ज्याअर्थी 
वस्तुस्थिती अशी आहे आणि कोण म्हणू शकतो की वस्तुस्थिती अशी नाही त्याअर्थी 
जे नियम मानवासाठी माणूस म्हणून लाभदायक आणि यथायोग्य असतील, ते 
विश्वव्यापी असले पाहिजेत, ते राष्ट्रीय किंवा वांशिक अथवा मातृभौमिक असण्याचे 
काहीच कारण नाही. विविध राष्ट्र आणि वंश सदरहू नियमांखाली आपापल्या 
वैशिष्ट्याचे प्रदर्शन, तसेच जुजबी स्वरूपात आपल्या जीवनव्यवहाराची व्यवस्था 
वेगळ्या पद्धतीने करू शकतात व त्यांनी तसे केले पाहिजे. परंतु मानवाला मानव म्हणून 
ज्या खऱ्या आणि योग्य 'दीन' अथवा जीवन व्यवस्थेची गरज आहे, कोणत्याही 
परिस्थितीत ती एकच असली पाहिजे. जी गोष्ट एका राष्ट्रासाठी अयोग्य असेल ती 
दुसर्‍या राष्ट्रासाठी योग्य ठरावी, बुद्धी हे मान्य करण्यास नकार देते. 


कालानुसार जीवनाची विभागणी 


या निरर्थक गोष्टी आणि आधुनिक काळातील निरर्थक ज्ञानीय गोष्टींपैकी 
वास्तवतेच्या दृष्टीने अत्यंत निरर्थक असलेली, परंतु आश्चर्य असे की, विश्वासाची पूर्णपणे 
खात्री बाळगून प्रस्तुत केली जात असलेली अशी एक गोष्ट म्हणजे काळानुसार मानवी 
जीवनाची विभागणी होय.'' अर्थात असे म्हंटले जाते की, जी जीवनव्यवस्था एका 
काळात सत्य असते, ती दुसऱ्या काळात असत्य ठरत असते. कारण जीवनाच्या समस्या व' 
त्याचे मामले प्रत्येक काळात परिवर्तीत होत असतात. त्या समस्या व त्या मामल्याच्या 
स्वरूपावरच एखाद्या जीवनव्यवस्थेचे सत्य किंवा असत्य ठरणे पूर्णपणे अवलंबून असते. 
त्याचबरोबर ही गोष्ट त्याच मानवी जीवनासंबंधी सांगितली जाते ज्यासंबंधी त्याच्या 
विकासाच्या गोष्टीसुद्धा केल्या जात असतात, ज्या जीवनाच्या इतिहासात कार्यरत 
असलेले नियमसुद्धा शोधले जात असतात. ज्याच्या भूतकाळातील अनुभवापासून 
वर्तमान आणि भविष्यकाळासाठी आज्ञासुद्धा काढल्या जातात व ज्यासाठी 'मानवी 


स्वभाव? नावाची गोष्टसुद्धा सिद्ध केली जात असते. माझे विचारणे आहे की, काय 
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आपल्याजवळ मोजमापाचे असे एखादे उपकरण आहे का, Ser आपण 
मानवजातीच्या या अखंड ऐतिहासिक गतीच्या दरम्यान, काळ अथवा युग किंवा 
कारकिर्दीच्या सीमा निश्‍चित करू शकावे? तसेच त्या सीमांपैकी खरोखरच एखाद्या रेषेवर 
बोट ठेवून आपण असे प्रतिपादन करतो की, या रेषेच्या पलीकडे जीवनाच्या ज्या समस्या 
होत्या, त्या तिच्या अलीकडे येऊन पार बदलल्या आहेत व जी परिस्थिती तिच्या पलीकडे 
होती, अलीकडे येऊन ती तशी राहिली नाही. हे शक्‍य तरी आहे का? जर खरोखस्च मानवी 
जीवन अशा प्रकास्च्या कालखंडात विभागलेले आहे, तेव्हा तर असे समजले पाहिजे की, 
संपलेला एक कालखंड नंतरच्या कालखंडासाठी एक निरर्थक गोष्ट आहे. तो संपताच त्या 
कालखंडात माणसाने जे काही केले होते ते सर्व वाया गेले. त्या काळांत माणसाने जे काही 
अनुभव घेतले होते त्यापासून त्यानंतरच्या काळासाठी कोणताही बोध नाही. कारण ती 
परिस्थिती व त्या समस्याच नाहिशा झाल्या ज्यासाठी माणसाने काही पद्धतींचा, काही तत्त्वे 
व काही नैतिक मूल्यांसाठी झटण्याचा अनुभव घेतला होता. मग ही विकासाची गोष्ट 
कशासाठी? या जीवन कायद्याचा शोध कशासाठी? हे ऐतिहासिक निष्कर्ष कोणत्या 
आधारावर? जेव्हा आपण विकासाची गोष्ट करतो, तेव्हा त्यात अपरिहार्यपणे या गोष्टीचा 
अंतर्भाव होतो की, सर्व प्रकारच्या परिवर्तनांचा विषय ठरणारी व त्या सर्व परिवर्तनांत 
स्वत:ला कायम राखून सतत गतीशील राहणारी अशी एखादी गोष्ट जरूर तेथे आहे. जेव्हा 
आपण जीवन कायद्यावर चर्चा करतो, तेव्हा त्यासाठी ही गोष्ट आवश्यकच ठरते की, या 
अस्थिर परिस्थितीत, सतत वाटचाल करीत असलेल्या दृग्गोचरात, या बनणाऱ्या व 
बिघडणाऱ्या अवस्थेत कोणती ना कोणती टिकाऊ आणि जिवंत स्वरूपाची 
'वास्तवतादेखील आहे, जो स्वत:चा एक स्वभावधर्म आणि स्वत:चे कायमस्वरूपी नियम 
बाळगते. जेव्हा आपण ऐतिहासिक निष्कर्ष काढतो, तेव्हा त्याचा अर्थ असा होतो की, 
इतिहासाच्या या लांब, विस्तृत रस्त्यावरून जो वाटसरू निरनिराळ्या टप्प्यातून वाटचाल 
करीत पुढे जात आहे तो स्वत: आपले एखादे व्यक्तित्व व॒ आपला एखादा स्थायी 
स्वरूपाचा स्वभाव राखतो, त्या वाटसरूसंबंधी हा निष्कर्ष लावला जाऊ शकतो की, तो 
विशिष्ट परिस्थितीत विशिष्ट प्रकारे काम करतो. एका वेळी काही गोष्टी तो मान्य करतो तर 
दुसर्‍या एखाद्या वेळी त्या अमान्य करतो व काही इतर गोष्टींना तगादा करतो. ही जिवंत 
वास्तवता, परिवर्तनांचा हा कायमस्वरूपी विषय. ऐतिहासिक राजमार्गाचा नित्याचा हा 
वाटसरूच तर आहे, ज्याला आपण बहुधा ATA” असे म्हणतो. परंतु जेव्हा आपण, 
मार्गातील टप्पे व त्यांच्यात उद्‌भवणाऱ्या परिस्थिती व निर्माण होणाऱ्या समस्येवर चर्चा 
सुरू करता त्या त्या चर्चत इतके गाफील होता की, खुद्द वाटसरू आपल्या लक्षात राहात 
नाही याचे कारण काय? मार्गातील टप्पे, त्याच्यातील परिस्थिती व त्याच्या समस्या 
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बदलल्यामुळे वाटसरू व त्याच्या वास्तवतेतसुद्धा बदल होतो हे खरे आहे का? आम्ही तर 
असे पाहतो की, अनादी कालापासून ते आजतागायत त्यांच्या रचनेत मुळीच बदल 
झालेला नाही, आजपासून हजारो वर्षापूर्वी त्याच्या र्चनेत जे घटक होते तेच आजही 
आहेत. त्याचा स्वभाव तोच आहे, त्याच्या प्राकृतिक वासना त्याच आहेत, त्याचे गुण व 
त्याची वैशिष्ट्ये तीच आहेत, त्याचा कल व त्याची प्रवृत्ती तीच आहे, त्याच्या कुवती व 
त्याच्या क्षमता त्याच आहेत, त्याच्या उणिवा, त्याच्या योग्यता त्याच आहेत, त्याच्या 
क्रियेचे व प्रतिक्रियेचे, स्वभाव टाकण्याचे व प्रभावित होण्यासंबंधीचे कायदे तेच आहेत, 
त्याच्यावर सत्ता चालविणाऱ्या शक्ती त्याच आहेत व त्याचे नैसर्गिक वातावरणसुद्धा तेच 
आहे. यापैकी कोणत्याही गोष्टीत अनादी कालापासून ते आजतागायत तिळमात्रसुद्धा 
फरक पडलेला नाही. कोणीही असा दावा करण्याचे धाडस करू शकत नाही की, 
इतिहासाच्या कालात परिस्थिती व त्यामुळे निर्माण होणाऱ्या जीवनसमस्येतील 
परिवर्तनामुळे खुद्द मानवतेत परिवर्तन होत आले आहे किंवा मानवतेशी निगडित 
असलेल्या मूलभूत गोष्टी परिवर्तित होत राहिल्या आहेत. मग जेव्हा वस्तुस्थिती अशी तर 
मग या दाव्यात काय अर्थ आहे की, माणसासाठी जी वस्तू काल विषनाशक होती ती आज 
विष आहे, जी गोष्ट काल सत्य होती ती आज असत्य आहे. ज्या गोष्टीला काल मूल्य होते 
आज तिला मूल्य नाही. 


मानवाला कोणत्या जीवनपद्धतीची गरज आहे? 


खरे तर मानवी व्यक्ती व जमातींनी इतिहासकाळात वास्तविक मानवता आणि 
तिच्याशी संबंधित असलेल्या मूलभूत गोष्टी समजण्यात चूक केली. मग काही वास्तवता 
मान्य करण्यात अतिशयोक्ती व काहीच्या आकलनात चूक करून वेळोवेळी ज्या 
चुकीच्या जीवनव्यवस्था त्यांनी अंगिकारल्या व नंतर बव्हंशी मानवजाती (humanity at 
large) ने अनुभवांती ज्यांना अयोग्य पाहू तशाच प्रकारच्या इतर व्यवस्थेसाठी जागा 
मोकळी करण्यास भाग पाडले, त्यांच्या अहवालाच्या निरीक्षणांती असा निष्कर्ष काढला 
गेला आहे की, मानवजातीसाठी प्रत्येक काळासाठी अनिवार्यपणे एका जीवनव्यवस्थेची 
' गरज आहे. ती जीवनव्यवस्था त्याच काळातील परिस्थिती व समस्येपोटी निर्माण झाली 
असावी, त्यांचेच निराकरण करण्याचा प्रयत्न ती करती असावी. वास्तविकपणे सदरहू 
अहवालापासून अधिक निरोगीपणे जर एखादा निष्कर्ष काढला जाऊ शकत असेल. तर 
तो असा की, अशा प्रकास्च्या हंगामी व कालखंडित स्वरूपाच्या जीवनव्यवस्था, दुसर्‍या 
शब्दांत सांगावयाचे तर हंगामी जीवजंतूना पुन्हापुन्हा अजमावून पाहणे व प्रत्येकाच्या 
अपयशानंतर त्याच्या दुसर्‍या उत्तंराधिकाऱ्याचा अनुभव घेण्यात बव्हंशी मानवजातीचा 
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वेळ वाया जात असतो. तिचा मार्ग Gea असतो. तिची are व तिचा विकास आणि 
आपल्या अंतिम ध्येयाकडे वाटचाल करण्याच्या तिच्या मार्गात मोठे अडथळे निर्माण 
होत, अशा जीवन व्यवस्थेची, जी खुद्द तिला व तिच्याशी संबंधित असलेल्या सर्व 
वास्तवतांना लक्षात घेऊन विश्वव्यापी कायमस्वरूपी आणि भक्कम तत्त्वावर प्रस्थापित 
केली जावी, जिला स्वीकारून वर्तमान व भविष्यातील सर्व परिवर्तीत परिस्थितीतून 
सुखरुपपणे पार पाडू शकावी, त्यांत उद्‌भवलेल्या समस्येचे निरकरण करू शकत असावी, 
जीवनाच्या मार्गावर अडखळत व ठेचकळत नव्हे, तर सुलभ व द्रुतगतीने आपल्या अंतिम 
ध्येयाकडे वाटचाल करू शकत असावी. 


अशी जीवनव्यवस्था मानव स्वतः बनवू शकतो का? 


असे आहे त्या “aia” अथवा जीवनप्रणाली अथवा व्यवस्थेचे स्वरूप, ज्याची 
मानवाला गरज आहे. आता आपल्याला असे पाहिले पाहिजे की, जर मानव ईश्‍वराच्या 
सहाय्यापासून निरपेक्ष होऊन आपल्या स्वत:साठी अशा स्वरूपाचा “दीन' बनवू इच्छित 
असेल, तर तो अशा प्रयत्नात यशस्वी होऊ शकतो का? मी आपल्यासमोर हा प्रश्‍न प्रस्तुत 
करणार नाही की, आतापर्यंत असा 'दीन' स्वत: तयार करण्यात मानव यशस्वी तरी ठरला 
आहे. कारण त्याचे उत्तर पूर्णत: नकारात्मक आहे. खुद्द ते लोकसुद्धा जे हल्ली मोठमोठ्या 
बल्गनानिशी आपापले दीन-धर्म प्रस्तुत करीत आहेत व त्यासाठी एकमेकांशी लढत 
आहेत व जीव देत आहेत. असा दावा करू शकत नाहीत की, त्यांच्यापैकी कोणाकडूनही 
प्रस्तुत केलेला 'दीन' त्या गरजा भागवू शकतो ज्यासाठी मानव, वास्तविक मानव म्हणून 
एका 'अद्दीन' पासून वंचित आहे. कुणाचा 'दीन' जातीय आणि वांशिक आहे, कुणाचा 
प्रादेशिक आहे, कुणाचा वर्गीय आहे. तर कुणाचा ‘Aq’ मुळात नुकताच जो काळ 
लोटला आहे त्याच्या तगाद्यापोटी उत्पन्न झाला आहे. उरला तो काळ जो उद्या येणार 
आहे, तर त्यातील परिस्थिती व प्रश्‍नासंबंधी अगोदरच काही सांगितले जाऊ शकत नाही 
की, त्यातसुद्धा त्यांचा तो 'दीन' उपयोगी ठरणार किंवा नाही. कारण जो काळ आता 
लोटत आहे अद्यापतर त्याच्याच ऐतिहासिक तगाद्यांचे निरीक्षण राहिले आहे, म्हणून मी 
असा प्रश्‍न करीत नाही, तर असे सांगत आहे की, यशस्वी तरी ठरू शकतो किंवा नाही. 

हा एक अत्यंत महत्त्वाचा प्रश्‍न आहे. त्यासंबंधी उथळपणे चर्चा करणे योग्य 
ठरणार नाही. हा प्रश्‍न मानवी जीवनाच्या निर्णायक प्रश्‍नांपैकी एक आहे. म्हणून प्रथम 
चांगल्या प्रकारे समजून घ्या की, ज्याची स्चना करण्याचा जो प्रश्‍न समोर आहे, ती काय 
बाब आहे? ज्या व्यक्तीसंबंधी असे विचारले जात आहे की, ती त्याची रचना करू शकते 
किंवा नाही त्या व्यक्तीत काय योग्यता आहेत? 
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‘ae’ चे स्वरूप 

मानवासाठी ज्या 'अद्दीन' ची गरज मी आता सिद्ध केली आहे त्यापासून अभिप्रेत, 
एखादा असा सविस्तर कायदा नव्हे ज्यात प्रत्येक कालासाठी व सर्व प्रकारच्या 
परिस्थितीसाठी लहान-मोठ्या जुजबी स्वरूपाच्या गोष्टीसुद्धा योजलेल्या असाव्यात व 
ज्याच्या उपस्थितीमुळे मानवाचे काम केवळ त्यानुसार कृती करणे इतकेच असावे. तर 
वास्तविकपणे याच्याने अभिगेत असे सर्वव्यापी अनादी व अनंत तत्त्व आहे जे सर्व 
परिस्थितीत मानवाला मार्गदर्शन करू शकावे. मानवाच्या विचार व दृष्टिकोनास त्याच्या 
कृती व प्रयत्नांना आणि त्याच्या पुढच्या वाटचालीसाठी योग्य दिशा निश्‍चित करू 
. शकावे. चुकीच्या अनुभवात त्याचा वेळ, त्याचे कष्ट व शक्ती वाया घालवण्यापासून 
वाचवू शकावे. या हेतूसाठी सर्वप्रथम गरज ही आहे की, मानवाला या गोष्टीचे ज्ञान कल्पना 
व अनुमान नव्हे तर ज्ञान असावे की, त्याची व सृष्टीची वास्तवता काय आहे. सृष्टीत त्याचे 
स्थान काय आहे? मग तो ही गोष्ट समज करून घेण्याचा नव्हे तर जाणून घेण्याचा गरजवान 
आहे की, जीवन केवळ याच जगातील जीवन आहे किंवा संपूर्ण जीवनाचा केवळ एक 
प्राथमिक भाग आहे, प्रवास केवळ जन्मापासून ते मृत्यूपर्यंतच्या मार्गाचा आहे किंवा हा 
प्रवास एकूण प्रवासाचा HAT एक टप्पा आहे. मग मानवासाठी हे अनिवार्य आहे की, एक 
असे जीवनध्येय त्याच्यासाठी निश्‍चित असावे जे वास्तविकतेच्या दृष्टीने केवळ इच्छेपोटी 
नव्हे खरोखरच मानवीजीवनाचे उद्दिष्ट असावे, ज्यासाठी वास्तविकपणे मानव निर्माण 
केलेला असावा व ज्याच्याशी प्रत्येक व्यक्ती, प्रत्येक लोकसमूह आणि एकूणपणे अखिल 
मानवजातीची उद्दिष्टे सर्व काळात, कसलाही संघर्ष व प्रतिकाराविना सुसंगत राहू 
शकाबीत. मग मानवाला नीतिमत्तेच्या अशा भक्कम आणि सर्वव्यापी नियमांची गरज 
आहे, जे त्याच्या स्वभावाच्या सर्व वैशिष्ट्यांशी समरूप असावेत आणि सर्व तऱ्हेच्या 
संभाव्य परिस्थितीवर वैचारिक व आचरणात्मक दृष्टीने लागू होत असावेत. जेणेकरून 
याच नियमांच्या आधारावर त्याने आपल्या चारित्र्याची उभारणी करू शकावी, त्याच्याच 
मार्गदर्शनाखाली जीवनप्रवासाची प्रत्येक मजल व त्यातील परिस्थितीत उद्‌भवणाऱ्या 
समस्येचे निराकरण करू शकावे, तसेच तो या धोक्यात सापडू नये की, परिवर्तनशील 
परिस्थितीत व प्रश्‍नासमवेत नीतिमत्तेचे नियम त्याने बनवित राहावे व बदलत राहावे. दुसर्‍या 
शब्दांत सांगावयाचे म्हणजे मानव एक तत्त्वशून्य, निव्वळ संधीसाधू (Characterless 
Mere Opportunist) बनून राहावा. मग त्याला संस्कृतीच्या अशा सर्वकष आणि व्यापक 
नियमांची गरज आहे, ज्यांना मानवी मेळाव्यापी वास्तवता, त्यांचा हेतू व त्याच्या 
स्वाभाविक निकडी लक्षात घेऊन तयार केले जावे. ज्याच्यात न्यून्याधिक्य आणि 
असमतोलपणा नसावा. ज्याच्यात सर्व मानवाच्या एकूण हिंताना दृष्टीसमोर ठेवलेले 
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असावे व ज्याच्या अनुसरणांमुळे सर्व काळात मानवी जीवनाच्या प्रत्येक पैलूची घडण, 
त्यांची उभारणी व त्यांच्या विकासासाठी प्रयत्न केले जाऊ शकावे. तसेच त्याला 
व्यक्तिगत चारित्र्य आणि सामूहिक वर्तन आणि वैयक्तिक व सामुदायिक कृती व प्रयत्नांना 
योग्य प्रवासदिशेचे पालन करणारा बनविण्यासाठी व स्वैराचारापासून सुरक्षित 
| राखण्यासाठी अशा सर्वकष निर्बंधाची गरज आहे. जे जीवनाच्या राजमार्गावर मार्गदर्शक 
खुणा म्हणून उपयोगी पडू शकावे आणि प्रत्येक वळण व प्रत्येक दुफाट्यावर, तसेच 
प्रत्येक धोकादायक टप्प्यावर त्याला सावध करावे की, 'तुझा मार्ग तिकडे नसून इकडे 
आहे.' तसेच मानवाला काही अशा प्रकारच्या कृतीयोग्य कायद्याची गरज आहे जे 
विश्वव्यापी आणि चिरकालीन स्वरूपात अनुसरण्याजोगे असावे आणि या 'अहीन' मध्ये 
निश्‍चित झालेल्या अशा वास्तविक सत्याशी, जीवनाच्या अंतिम परिणतीशी, 
जीवनध्येयाशी, नैतिक नियमांशी, सांस्कृतिक नियमांशी आणि कार्य सीमेशी मानवी 
जीवनाला सदैव निगडीत ठेवत असावे. हीच ती गोष्ट आहे जिच्या रचनेचा प्रश्‍न समोर 
आहे. आता विचार करा, मानव आपल्यासाठी स्वत:च अशा प्रकास्च्या 'अद्दीन' ची 
स्चना करू शकावी अशी साधने तरी तो बाळगतो का? 


मानवी साधनांचे निरीक्षण 


मानवाजवळ स्वत:चा दीन अथवा जीवनप्रणाली अवलंबण्याची साधने चारपेक्षा 
जास्त नाहीत. त्यापैकी पहिले साधन इच्छा होय. दुसरे साधन बुद्धी आहे. तिसरे सांधन 
निरीक्षण व अनुभव आहे. चौथे साधन मागील अनुभवांची ऐतिहासिक नोंद होय. बहुधा 
सदरहू चार साधनांखेरीच एखाद्या पाचव्या साधनासंबंधी निर्देश केला जाऊ शकत नाही. 
या चारही साधनांचे जितके परिपूर्ण निरीक्षण करून आपण पाहू शकता, ते करून पाहा की, 
हे 'अद्दीन' च्या निर्मितीसाठी मानवाची मदत करू शकतात का? मी आपल्या आयुष्याचा 
बराचसा भाग याचा शोध घेण्यात खर्च केला आहे. सरतेशेवटी मला या निष्कर्षाप्रत यावे 
लागले आहे की, सदरची साधने ‘arta’ च्या निर्मितीसंबंधी तर साहाय्य करू शकत 
नाही. तथापि जर एखाद्या मानवेतर मार्गदर्शकाने “अद्दीन' प्रस्तुत केले तर, ते 
समजण्यासाठी, त्याची पारख, ओळख आणि त्यानुसार जीवनाच्या सविस्तर व्यवस्थेची 
वेळोवेळी रचना करण्यासाठी निश्‍चितपणे ते साहाय्यक ठरू शकतात. 


yout 

प्रथम इच्छा घेऊ या. ही मानवाची मार्गदर्शक बनू शकते का? इच्छा मानवातील 
मूळ HAT जरी असली तरी तिच्या ऐन स्वभावात ज्या उणिवा अस्तित्वात आहेत 
त्यामुळे ती मार्गदर्शनालायक मुळीच ठरू शकत नाही. निव्वळ मार्गदर्शन तर वेगळेच 
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राहिले, बुद्धी आणि ज्ञानालासुद्धा बहुतेकदा इच्छेने मार्गभ्रष्ट केले आहे. संस्कार करून 
तिला कितीही तेजस्वी, विचारी का बनविली जाऊ नये. कोणत्याही परिस्थितीत अंतिम 
निर्णय जेव्हा कधी तिच्याकडे सोपविला जाईल कसल्याही अतिशयोक्तिविना ९९% 
परिस्थितीत तिचा निर्णय विकृतच राहील. कारण इच्छेत ज्या निकडी आढळतात त्या 
तिला योग्य निर्णयाऐबजी इच्छित एनकेन प्रकारे जलद आणि सहजपणे प्राप्त व्हावे असा 
निर्णय देण्यास भाग पाडतात. हा वासनेचा 'मानवी इच्छे' चा स्वाभाविक दोष आहे. म्हणून 
मग ती एका व्यक्तीची इच्छा असो अथवा एका वर्गाची किंवा लोकेच्छा (8910141 will) 
असो, जिचा ‘way ने उल्लेख केला आहे. कोणत्याही स्थितीत एक “अद्दीन' ची स्चना 
करण्यात साहाय्यक ठरू शकेल. स्वभावत:च अशी क्षमता कोणत्याही प्रकारच्या मानवी 
इच्छेत नाही. किंबहुना जेथपर्यंत उच्चतम प्रश्‍न (Ultimate Problem) उदा. मानवी 
जीवनाची वास्तवता, त्याची अंतिम परिणती आणि त्याच्या हेतूचा संबंध आहे, याची 
सोडवणूक करण्यात ती कोणत्याही प्रकारे साहाय्यक ठरू शकत नाही. 


बुद्धी 

मग बुद्धीला घ्या. हिच्या सर्व उत्कृष्ट योग्यता सर्वमान्य, मानवी जीवनात 
बुद्धीच्या महत्त्वाचाही इन्कार नाही. मानवातील ही एक महान मार्गदर्शक शक्ती आहे. 
हेदेखील मान्य परंतु मानवासाठी ‘ata at स्चना कोणाची बुद्धी करील? जैद किंवा 
बकर नावाच्या इसमाची बुद्धी? सर्व मानवांची बुद्धी? की मानवाच्या एखाद्या विशिष्ट 
समूहाची? या काळातील लोकांची? की मागील एखाद्या काळातील लोकांची बुद्धी? 
की भाबी येणाऱ्या लोकांची? हा प्रश्‍न बाजूला सारून, प्रश्‍न केवळ असा आहे की, 
“मानवी बुद्धी च्या वास्तवतेच्या मर्यादेचे निरीक्षण केल्यानंतर आपण असे सांगृ 
शकता का की, 'अद्दीन'च्या स्चनेसाठी हिच्यावर भरवसा ठेवला जाऊ शकतो? 
ज्ञानेंद्रियांनी जी माहिती उपलब्ध करून द्यावी त्यावर बुद्धीचे सर्व निर्णय अवलंबून 
असतात. ज्ञानेंद्रियांनी जर चुकीची माहिती उपलब्ध केली तर ती चुकीचा निर्णय देईल. 
ते अपूर्ण माहिती उपलब्ध करतील तर बुद्धी अपूर्ण निर्णय देईल. ज्या बाबतीत ज्ञानेंद्रिय 
काहीच माहिती उपलब्ध करून देत नसतील, त्यासंबंधी जर बुद्धी स्वप्रचित असेल तर 
कोणताही निर्णय देणार नाही. परंतु जर ती स्वत:च्या योग्यतेच्या भ्रमात असली तर 
अंधारात चौफेर बाण मारीत राहील. 

अशामर्यादा ज्या बिचारीला लागू असतील, कोणत्याही प्रकारे ती या गोष्टीस पात्र 
ठरू शकते की, तिला मानवजातीसाठी 'अद्दीन'ची स्चना करण्याची तसदी दिली जावी. 
“अहीन'ची CAAT ज्या उच्चतम प्रश्‍नाच्या सोडवणुकीवर आधारित आहे, त्यासंबंधी 
ज्ञानेंद्रिये मुळात कोणतीच माहिती उपलब्ध करू शकत नाहीत. मग सदरहू प्रश्‍नाचा 
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निर्णय, कल्पना, निरर्थक अनुमान आणि तिच्या मिथ्या भ्रमाद्वारे घेतला जाणार का? 
'अद्दीन' स्चण्यासाठी ज्या कायम स्वरूपी नैतिक मूल्याची निश्‍चिती अनिवार्य आहे 
त्यासाठी ज्ञानेंद्रिये अत्यंत उणीवपूर्ण माहिती उपलब्ध करतात. मग अशा दोषपूर्ण 
माहितीच्या आधारे अचूक आणि परिपूर्ण मूल्ये निश्‍चित करील अशी बुद्धीकडे अपेक्षा 
केली जाऊ शकते का? त्याचप्रमाणे 'उद्दीन'चे जे इतर मूळ घटक मी सांगितले आहेत, 
त्यापैकी कोणा एखाद्या घटकालासुद्धा ज्ञानेंद्रियांकडून अगदी अचूक आणि परिपूर्ण 
माहिती प्राप्षहोऊ शकत नाही, जेणेकरून बुद्धी एक सर्वकष आणि परिपूर्ण अशी व्यवस्था 
बनू शकावी. याउपरही अधिक असे की, बुद्धीसमवेत इच्छेचा घटक कायमपणे लागून 
आहे. तो घटक तिला निखालस बौद्धिक निर्णय देण्यापासून रोखतो व तिच्या रास्तपणाला 
काहीना काही अशा विकृतीकडे वळविल्याशिवाय राहात नाही. म्हणून मानवी बुद्धी 
ज्ञानेंद्रियाद्वारे उपलब्ध झालेल्या माहितीची योग्य मांडणी व त्यापासून निष्कर्ष काढण्यात 
कोणतीही चूक करणार नाही, असे गृहीत जरी धरले तरीसुद्धा आपल्यातील दोषामुळे 
तिच्यात इतके सामर्थ्य नाही की, इतक्या महान कार्याचा भार तिच्यावर टाकला जावा. हा 
भार तिच्यावर टाकणे म्हणजे तिच्यावरही जुलूम करणे व स्वत:वरही जुलूम करणे होय. 


विज्ञान 

आता तिसरे साधन पाहू या. म्हणजे निरीक्षण आणि अनुभवाअंती जे प्राप्त होत 
असते ते ज्ञान. मी सदरहू ज्ञानाचे मूल्य व महत्त्व मान्य करण्यात कोणत्याही विद्यार्थ्यांपेक्षा 
मागे नाही. तिळमात्र त्याचा अवमान करणेसुद्धा मला आवडत नाही. परंतु त्याच्या 
मर्यादेमुळे दुर्लक्ष करून त्याला ती व्यापकता बहाल करणे जी वास्तविकपणे त्यास प्राप् 
नाही, माझ्याजवळ अज्ञान आहे. “मानवी ज्ञाना? 'च्या वास्तवतेवर ज्या कोणा व्यक्तीची 
दृष्टी असेल ती व्यक्ती ही गोष्ट मान्य करण्यास नकार देणार नाही की, जेथपर्यंत उच्चतम 
प्रश्‍नाचा संबंध आहे, त्यांचा ठाव घेणे त्याच्या आवाक्याबाहेरचे आहे. कारण ज्या 
साधनांद्वारे तेथपर्यंत पोच होऊ शकते ती साधने मानवाला प्राप्च नाहीत. मानव प्रत्यक्षपणे 
त्यांची पाहणीही करू शकत नाही की निरीक्षण आणि अनुभवाखाली येणाऱ्या वस्तूंच्या 
आधारे निष्कर्ष काढून ज्याला ज्ञान म्हटले जाऊ शकते असे एखादे मतदेखील प्रस्थापित 
करू शकत नाही. म्हणून 'अद्दीन' ची स्चना करण्यासाठी ज्या प्रश्‍नाचे उत्तर माहीत असणे 
सर्वांत पहिली अनिवार्य गरज आहे, ती तर ज्ञानाच्या अवाक्यापलीकडचीच आहे. आता 
उरला हा प्रश्‍न की, नैतिक मूल्ये, सांस्कृतिक नियम आणि स्वैराचारापासून वाचविणारी 
निर्बधे निश्‍चित करण्याचे काम ‘SAT ear स्वाधीन केले जाऊ शकते किंवा नाही, तर हे 
कार्य कोणती व्यक्ती अथवा कोणता समूह किंवा कोणत्या काळातील ज्ञान पार पाडू शकते 
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पाडण्यासाठी अनिवार्य अटी कोणत्या आहेत. याची सर्वांत पहिली अट म्हणजे, ज्या 
नैसर्गिक नियमाखाली मानव या जगात जीवन जगत आहे त्या सर्वांचे ज्ञान प्राप्त असणे होय. 
यासाठी दुसरी अट अशी की, मानवाच्या जीवनाशी ज्या ज्ञान शाखेचा संबंध येतो, ते सर्व 
ज्ञान पूर्ण असावेत. यासाठी तिसरी अट अशी की, सदरहू दोन्ही प्रकारचे ज्ञान अर्थांत 
सृष्टीच्या आणि भाषिक ज्ञानाची माहिती एकत्र असावी, मग एखाद्या परिपूर्ण बुद्धीने त्यांनी 
व्यवस्थितपणे मांडणी करून व त्यांच्या आधारे अचूक निष्कर्ष लावून मानवासाठी नैतिक 
मूल्ये, सांस्कृतिक नियम आणि स्वैराचारापासून वाचविणारी निर्बंधे निश्‍चित करावीत. या 
अटी आजतागायत पूर्ण झालेल्या नाहीत व यापुढे पाच हजार वर्षांनंतरसुद्धा त्या पूर्ण 
होतील अशी आशा केली जाऊ शकत नाही. हे शक्‍य आहे की, अखिल मानवजातीच्या 
निधनाच्या एक दिवसापूर्वी या अटी पूर्ण व्हाव्यात परंतु त्या वेळी लाभ काय होणार? 


इतिहास 

शेवटी ज्ञानाच्या त्या साधनाला घेऊ या, ज्याला आपण मानवी अनुभवांची 
ऐतिहासिक किंवा मानवजातीचे कार्यनोंदपत्र असे म्हणतो. इतिहासाचे महत्त्व व त्याच्या 
फायद्यांच्या मी इन्कार करीत नाही. परंतु मी असे म्हणतो व विचार केले असता आपणही ते 
मान्य कराल की, 'अद्दीन' तयार करण्याचे वैभवशाली कार्य पार पाडण्यासाठी हासुद्धा 
अपूर्ण आहे. मी असा प्रश्‍न विचारीत नाही की, सदरहू नोंद भूतकालापासून ते वर्तमानापर्यंत 
अचूक आणि सर्वंकषपणे पोचली तरी आहे किंवा नाही? मी असेही विचारीत नाही की, 
सदरहू नोंदीच्या साह्याने 'अद्दीन' स्चण्यासाठी कोणत्या बुद्धिमत्तेला मानवजातीचा 
प्रतिनिधी म्हणून मानले जाईल? 'हेगल' च्या बुद्धीला? अरनस्ट हैकलच्या बुद्धीला? मी 
केवळ इतकेच विचारू इच्छितो की, भूत, वर्तमान अथवा भविष्यात कोणत्या 
तारखेपर्यंतची नोंद एका 'अद्दीन'ची रचना करण्यासाठी पुरेशी माहिती उपलब्ध करू 
शकेल? त्या तारखेनंतर जन्मास येणारे भाग्यवान आहेत. उरले त्या अगोदर होऊन गेलेले 
तर त्यांचा रक्षक केवळ अल्लाहच होय. 


निराशजनक परिणाम 


मी अगदी थोडक्यात जे संकेत दिले आहेत, मला खात्री वाटते की, मी त्यात 
शास्त्रीय युक्तिवादाची कोणतीही चूक केलेली नाही. जर मानवी साधनांचे निरीक्षण, जे 
मी केले आहे, योग्य आहे, तर मग आम्हाला या विश्‍वासापर्यंत येण्यापासून कोणतीही 
गोष्ट रोखू शकत नाही की, मानव स्वत:साठी कच्चापक्का, चुकीचा, तात्कालिक आणि 
स्थानिक स्वरूपाचा दीन' तर बनवू शकतो, परंतु त्याने 'अद्दीन' तयार करू राहिले तर 
ही गोष्ट पूर्णपणे अशक्‍य आहे, पूर्वीसुद्धा अशक्य होती, आजही अशक्य आहे. तसेच 
भावी काळासाठीसुद्धा त्याच्या शक्‍यतेसंबंधी पूर्णपणे निराशा आहे. 
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आता जर मार्गदर्शनासाठी कोणी ईश्‍वर अस्तित्वात नाही. जशी नास्तिकांची 
कल्पना आहे, तेव्हा तर मानवासाठी योग्य हेच आहे की, त्याने आत्महत्या करावी. ज्या 
वाटसरूसाठी कोणीही वाटाड्या अस्तित्वात नसावा व ज्यांच्या स्वत:जवळदेखील 
मार्गाच्या माहितीची साधने अस्तित्वात नसावीत, त्याच्या भाग्यात निराशा आणि पूर्णत: 
निराशेशिवाय अन्य काहीच नाही, त्याच्याशी सहानुभूती बाळगणारा एखादा त्याला 
असाचा सल्ला देऊ शकतो की, रस्त्याच्या कडेला असलेल्या एखाद्या दगडाला आपला 
विघ्नहर्ता बनव, परंतु जर ईश्‍वर आहे पण तो मार्गदर्शन करणारा ईश्वर नाही, जशी काही 
तत्त्वज्ञानी आणि वैज्ञानिक शैलीच्या आस्तिकांची कल्पना आहे, तर ही अधिकच 
खेदजनक परिस्थिती आहे. ज्या ईश्‍वराने चराचर सृष्टीची जोपासना व तिच्या वाढीसाठी 
जिसी कल्पना केली जाऊ शकेल, अशा प्रत्येक गरजेच्या पूर्णतेची व्यवस्था केली आहे, 
परंतु व्यवस्था केली नाही मात्र मानवाच्या एका सर्वांत मोठ्या गरजेची, जिच्या पूर्णतेविना 
मानवजातीचे जीवन व्यर्थ आहे, त्याने बनविलेल्या जगात राहणे म्हणजे एका संकटात 
पडणे होय. असे भयंकर संकट ज्यापेक्षा अन्य भयंकर संकटाची कल्पनाही शक्‍य नाही. 
आपण गोरगरीब, रूग्ण आणि जखमी, दु:खी आणि अत्याचारपीडित जनतेच्या संकटावर 
काय अश्रू ढाळता? AY SST, या अखिल मानवजातीच्या संकटावर जिला असहाय्य 
अवस्थेत सोडले गेले आहे की, जेणेकरून वरचेवर चुकीचे अनुभव घेत अपयशी ठरत 
असते, ठेचकाळली जाऊन खाली कोसळते व पुन्हा उठून चालायला लागते की पुन्हा 
ठेचाळली जावी. प्रत्येक ठेचेवर देशचे देश आणि राष्ट्रन्‌ राष्ट्र नष्ट होत असतात. या 
बिचारीला आपल्या जीवनध्येयाचासुद्धा पत्ता नाही. कशासाठी कृती व प्रयत्न करावेत 
आणि कोणत्या पद्धतीने करावेत, याची हिला काहीच माहिती नाही, हे सर्वकाही तो ईश्‍वर 
पाहात आहे, ज्याने मानवजातीला जगात अस्तित्वात आणले आहे. परंतु तो केवळ 
निर्माण करण्यापुरताच मतलब राखतो, मार्गदर्शनाची पर्वा करीत नाही. 


आशेचा एकच किरण 


वर उल्लेखित कल्पनेच्या अगदी उलट दिव्य कुरआन आमच्या समोर 
वस्तुस्थितीचे एक दुसरेच चित्र प्रस्तुत करतो. तो सांगतो की, ईश्‍वर केवळ निर्माण 
करणाराच आहे असे नाही तर मार्गदर्शनही करणारा आहे. त्याने चराचर सृष्टीतील 
प्रत्येक वस्तूला तिच्या प्रकृतीनुसार आवश्यक असे मार्गदर्शन केले आहे. (तोच आहे 
ज्याने प्रत्येक वस्तूला तिचा आकार बहाल केला व मार्गदर्शन केले - दिव्य कुरआन) 
जर याचा पुरावा हवा असेल तर वाटेल त्या मुंगीला, माशीला, कोळ्याला पकडून पाहा. 
तोच ईश्‍वर मानवालासुद्धा मार्गदर्शन करणारा आहे. म्हणून माणसाने शिरजोरी सोडून 


हा 





सत्यधर्म 


त्याच्यापुढे मान तुकवाबी व ज्या सर्वंकष व परिपूर्ण जीवनव्यवस्था किंवा 'अद्दीन चे 
मार्गदर्शन त्याने आपल्या प्रेषिताद्वारे पाठविले आहे त्याचे अनुसरण करावे, मानवासाठी 
हीच योग्य कार्यपद्धती आहे. 


पाहा, एकीकडे तर मानवी शक्ती व त्याच्या साधनांच्या निरीक्षणाद्वारे प्राप्त होणारे 
परिणाम आहेत, तर दुसरीकडे दिव्य कुरआनचा सदरहू दावा आहे. आमच्यासाठी 
याशिवाय अन्य कोणताच उपाय नाही की, एकतर आम्ही तो दावा मान्य करावा किंवा 
मन स्वत:ला अंध:कारात कोठेच नामपात्रसुद्धा आशेचे किरण दिसत नाही. अशा 
निराशेच्या स्वाधीन करावे. वास्तविकपणे वस्तुस्थिती अशी नाही की, 'अद्दीन' प्राप्त 
करण्याची दोन माध्यमे अस्तित्वात असावीत आणि प्रश्‍न असा उभा राहता की, आम्ही 
त्यापैकी कोणत्या माध्यमाची मदत घ्यावी. मुळात वस्तुस्थिती अशी आहे की, 'अद्दीन' 
च्या माध्यमद्रारे आम्हाला मिळू शकतो ते केवळ एकच आहे. निवड करण्याचा प्रश्‍न 
केवळ या बाबतीत आहे की, आम्ही त्या एकमेव माध्यमाची मदत घ्यावी की त्याच्या 
मदतीच्या हातापासून लाभ घेण्याऐवजी अंधारात भटकत फिरण्याला प्राधान्य द्यावे. 


कुरआनी प्रमाण 


येथपर्यंत मी जो युक्तिवाद केला आहे तो तर आम्हाला केवळ या सीमेपर्यंत 
पोचवितो की, आमच्या कल्याणासाठी कुरआनचा सदरहू दावा मान्य केल्याशिवाय 
अन्य कोणताच उपाय नाही. दुसऱ्या शब्दांत सांगावयाचे म्हणजे काफिर बनू शकत 
नसेल तर नाइलाजाने मुस्लिम बन', परंतु कुरआन आपल्या दाव्याच्या समर्थनात जे 
प्रमाण प्रस्तुत करतो ते यापेक्षा फारच उच्च श्रेष्ठ आहेत. कारण तो आम्हाला नाराजीने 
मुस्लिम बनण्याऐवजी स्वखुषीने a आवडीने मुस्लिम बनण्यास तत्पर करतो. 
कुरआनच्या अनेक प्रमाणांपैकी चार प्रमाणे सर्वाधिक सबळ आहेत व त्याची त्याने 
पुन्हा पुन्हा पुनरावृत्ती केली आहे. 

१) मानवासाठी इस्लामच एक योग्य जीवनप्रणाली आहे, कारण तोच वास्तविक 
सत्यानुसार आहे. त्याव्यतिरिक्त इतर प्रत्येक प्रणाली सत्याविरुद्ध आहे. 

“काय हे लोक अल्लाहच्या दीनशिवाय अन्य एखादा दीन इच्छितात, 
वास्तविकपणे त्या सर्व वस्तू ज्या आकाशात आहेत व ज्या पृथ्वीत आहेत आवड व 
TAS त्याच्याच पुढे नतमस्तक आहेत व त्याच्याकडे त्यांना परत जावयाचे आहे. 

(आले इम्रान ३) 

२) मानवासाठी हीच एक योग्य प्रणाली आहे कारण हेच सत्य आहे. तसेच 

न्यायानुसार याव्यतिरिक्त इतर कोणतीही पद्धत योग्य ठरू शकत नाही. 
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“'बास्तविकपणे तुमचा रब (स्वामी व शासनकर्ता) अल्लाह आहे, ज्याने 
आकाशांना आणि पृथ्वीला सहा कालखंडात निर्माण केले, मग आपल्या 
राजसिंहासनावर विराजमान झाला. जो दिवसावर रात्रीची वेश आच्छादितो मग रात्रीच्या 
मागोव्यात दिवसाला शिप्रगतीने धाव घ्यावयास लावतो. सूर्य आणि चंद्र व नक्षत्रे सर्वचे 
सर्व ज्याच्या आज्ञांकित आहेत, ऐका ! निर्मिती त्याचीच आहे आणि आज्ञाही 
त्याचीच. मोठी बरकत देणारा आहे तो सृष्टीचा रब. (अलआराफ ५४) 

३) मानवासाठी हेच वर्तन योग्य आहे कारण सर्व वास्तवतेचे खरे ज्ञान केवळ 
ईश्‍वरालाच आहे. अचूक मार्गदर्शन केवळ तोच करू शकतो. 

*'वास्तविकपणे अल्लाहपासून पृथ्वीची कोणतीही वस्तूदेखील लपलेली नाही व 
आकाशांचीही नाही. (आले इप्नरान - ५) 

“जे काही लोकांसमोर आहे तेही तो जाणतो आणि जे काही त्यांच्या 
दृष्टीपलीकडे आहे तेही त्याच्या माहितीत आहे आणि लोक त्याच्या माहितीपैकी 
कोणत्याही गोष्टीवर प्रभावी होऊ शकत माहीत त्या वस्तूखेरीज की ज्याची माहिती 


स्वत: त्याने देण्याची इच्छा करावी. '' (अलबकरा - २५५) 
“हे प्रेषित मुहम्मद (स) सांगा की, वास्तविक मार्गदर्शन केवळ ईश्वराचेच 
आहे. (अलबकरा - १३०) 


४) मानवासाठी केवळ हाच एक सरळ मार्ग आहे, कारण त्याशिवाय न्याय 
शक्‍य नाही. त्याशिवाय ज्या कोणत्या मार्गावव मानव चालेल तो सरतेशेवटी 
अत्याचाराकडेच नेणार. 

“'जे अल्लाहने ठरविलेल्या मर्यादेचे उल्लंघन करतात ते अत्याचारी आहेत. 

(अलबकरा - २९९) 

“जे अल्लाहकडून उतरलेल्या मार्गदर्शनानुसार निर्णय देत नाहीत तेच अत्याचारी 
आहेत. (अलमाईदा - ४५) 

हे पुरावे व प्रमाण आहेत. ज्याच्या आधारावर एका बुद्धिमान मानवासाठी 
आवश्यक ठरते की, त्याने अल्लाहसमोर मान तुकवावी आणि मार्गदर्शनासाठी 
त्याच्याचकडे रुजू व्हावे. 


ईश्‍वरी मार्गदर्शन पारखण्याचे प्रमाण 


आता पुढे जाण्यापूर्वी मी एका प्रश्‍नाचे उत्तर देणे जरुरीचे समजतो, ज्या टप्प्याप्रत 
येऊन प्रत्येक व्यक्तीच्या मनात सा प्रश्‍न निर्माण होणे अपरिहार्य असते. आपल्या 
संशोधनकार्याच्या काळात खुद्द माझ्या मनातसुद्धा असा प्रश्‍न निर्माण झाला होता की, 
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आम्ही अशा प्रत्येक व्यक्तिची गोष्ट मान्य करावी काय जी एक दीन आमच्यासमोर या 
दाव्यानिशी प्रस्तुत करीत असावा की, ही ईश्‍वराकडून आहे? जर असे नाही तर मग ज्याद्वारे 
आम्ही मानवरचित 'दीन' आणि ईश्‍वरी मार्गदर्शनाचा 'दीन' यात फरक करू शकावे, असे 
आमच्याजवळ कोणते प्रमाण आहे? या प्रश्‍नाच्या उत्तरासाठी सविस्तर संशोधनात्मक 
चर्चेची गरज आहे, परंतु मी या ठिकाणी अगदी थोडक्यात मानवी विचार आणि ईश्वरी 
विचारातील फरत स्पष्ट करणाऱ्या चार मोठमोठ्या प्रमाणाकडे.संकेत करीन. 


मानवी विचाराचे पहिले महत्त्वाचे वैशिष्ट्य असे की, त्यात अपरिहार्यपणे 
ज्ञानातील दोष आणि मर्यादितपणा यांचा प्रभाव आढळतो. 


या उलट ईश्‍वरी विचारात असीम आणि यथायोग्य ज्ञानाचे वैभव अगदी उठून 
दिसते. जी गोष्ट ईश्‍्वराकडून असेल त्यात आपणास अशी कोणतीही गोष्ट आढळू 
शकत नाही, जी कधी एखाद्या काळात एखाद्या सिद्ध ठरलेल्या शास्त्रीय सत्याच्या 
विरूद्ध असावी, किंवा जिच्यासंबंधी असे सिद्ध केले जाऊ शकावे की, त्याच्या 
लेखकाच्या दृष्टीतून वास्तवतेचा अमुक पैलू सुटला आहे. परंतु सदरहू संशोधनात्मक 
प्रमाणाचा उपयोग करतात, शास्त्र व शास्त्रीय अनुमान आणि शास्त्रीय कल्पना यात मोठा 
फरक आहे, ही गोष्ट विसरता कामा नये. एखाद्या वेळी शास्त्रीय अनुमानांचा आणि 
शास्त्रीय मताचा बुद्धीवर जो पगडा असतो, बहुधा चुकीने त्याना ' “ज्ञान” समजले जाते. 
बास्तविकपणे ते चूक ठरण्याची तितकीच शक्‍यता असते जितकी ते बरोबर ठरण्याची 
शास्त्रीय इतिहासात. असे फारच कमी अनुमान आणि मताकडे निर्देश केला जाऊ 
शकतो जे सरतेशेवटी ज्ञान" म्हणून सिद्ध झाले आहेत. 


मानवी विचारांचा दुसरा मोठा दोष म्हणजे दृष्टिकोनातील संकुचितपणा होय. : 
याउलट ईश्वरी विचारात अत्यंत विस्तीर्ण दृष्टिकोन आढळतो. जेव्हा आपण ईश्‍वरी 
विचारातून निघालेल्या एखाद्या गोष्टीला पाहाल तेव्हा तिचा लेखक अनादीपासून 
अनंतापर्यंत पाहातं आहे, संपूर्ण सृष्टी पाहात आहे, सर्व वास्तवतेना एका दृष्टिक्षेपातच 
पाहात आहे, असे आपणास वाटेल. त्याच्या तुलनेत मोठमोठे तत्त्वज्ञ आणि 
विचासबंताचे विचारसुद्धा एका लहान मुलाच्या विचारासारखे वाटतील. 


मानवी विचारांचे तिसरे महत्त्वचे वैशिष्ट्य असें की, त्यात बुद्धिमत्ता आणि 
विवेक हे कोठे ना कोठे भावमा आणि वासनेशी संगनमत आणि समेट करीत असलेले 
आढळल्याशिवाय राहात नाही. याविरुद्ध ईश्‍वरी विचारात नि:स्पृह विवेक आणि निर्मळ 
बुद्धिमत्तेचे वैभव इतके उठून दिसते की, त्याच्या आज्ञांमध्ये भावनात्मक कल 
असल्याचा कोठेही आपण निर्देश करू शकणार नाही. 
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सत्यधर्म 


मानवी विचारातील आणखीन एक उणीव की, जी जीवनव्यवस्था तो स्वतः 
tet तिच्यात पक्षपातीपणा, मानवा-मानवादरम्यान विपरीत बुद्धीचे भेदभाव, विपरीत 
बुद्धीच्याच आधारे काहीना, काहीवर प्राधान्य देण्याचा अटक आढळल्याशिवाय 
राहणार नाही. कारण प्रत्येक मानवाच्या काही वैयक्तिक आवडी असतात. त्या काही 
विशिष्ठ- माणसांशी निगडीत असतात. काहीशी निगडीत नसतात. याउलट ईश्‍वरी 
विचारातून निघालेली जीवनव्यवस्था अशा प्रत्येक घटकापासून पूर्णपणे पवित्र असेल. 
या प्रमाणानुसार आपण अशा प्रत्येक जीवनव्यवस्थेला पडताळून पाहावे जी 
आपल्याला SAGA 'अद्दीन' म्हणत असावी. जर ती मानवी विचाराच्या सदरहू सर्व 
वैशिष्ट्यांपासून मुक्त असेल तसेच या अगोदर मी 'अद्दीन' ची आवश्यकता सिद्ध 
करताना सांगितलेले सर्वँकषपणाचे व सर्वव्यापीपणाचे वैभवही बाळगत असेल, तर 
आपण त्याच्यावर श्रद्धा ठेवण्यात संकोच बाळगण्याचे कारण नाही. 


ईंमानच्या निकडी 


आता मला आपल्या व्याख्यानाच्या मूलभूत प्रश्‍नापैकी शेवटच्या प्रश्‍नावर काही 
चर्चा करावयाची आहे. ती अशी की, मनुष्याने जेव्हा कुरआनचा सदरहू दावा मान्य 
केला आणि त्या 'अद्दीन' वर श्रद्धा ठेवली. जो अल्ठाहकडून असल्याचे समाधान त्याला 
प्राप्त झाले आहे, तेव्हा तो मान्य केल्यानंतस्च्या आणि त्यावर श्रद्धा बाळगल्यानंतरच्या 
निकडी काय आहेत. 

मी प्रथमच सांगितले आहे की, इस्लामचा अर्थ मान तुकविणे, शरणागती 
पत्करणे आणि स्वाधीन होणे असा आहे. याबरोबच स्वच्छदता, स्वावलंबन आणि 
आचार व विचाराचे स्वातंत्र्य हे कदापि निभावले जाऊ शकत नाही. ज्या कोणत्या 
'दीन' वर आपण श्रद्धा ठेवाल, आपणास आपले संपूर्ण व्यक्तित्व त्याच्या स्वाधीन 
करावे लागेल. आपल्या कोणत्याही गोष्टीला आपण त्याच्या अनुकरणापासून वगळू 
शकत नाही. श्रद्धेची निवड अशी आहे की, तो आपल्या बुद्धी, अंत:करण, डोळे, कान, 
उर, उदर, लेखणी, जिव्हा, हात, पाय, वेळ, क्षण, कृती, प्रयत्न, प्रेम, द्रेष, मैत्री व 
शत्रुत्व या सर्वांचा 'दीन' असावा. तात्पर्य असे की, आपल्या व्यक्तित्वाचा कोणताही 
अंश आणि कोणताही पैलू तय दीन? बाह्या नसावा. ज्या एखाद्या गोष्टीला, ज्या 
प्रमाणात व स्वरूपात आपण त्या 'दीन'च्या कक्षेबाहेर आणि त्याच्या अनुकरणातून 
वगळले तर समजून घ्या की, त्याच प्रमाणात आपल्या श्रद्धेच्या दाव्यात खोट समाविष्ट 
आहे. आपल्या जीवनाला खोटेपणापासून पवित्र ठेवण्याचा जास्तीत जास्त प्रयत्न करणे 
सत्यप्रिय माणसाचे कर्तव्य आहे. 


सत्यधर्म 


मी हेसुद्धा प्रारंभीच सांगितले आहे की, मानवी जीवन एकसंघी आहे. त्याला 
अनेक विभागांत वाटले जाऊ शकत नाही. म्हणून मानवी जीवनाचा एकच 'दीन' 
असला पाहिजे. दोनदोन तीनतीन 'दीन'चे अनुसरण याशिवाय अन्य काहीच नाही की, 
श्रद्धा दोलायमान असण्याचा आणि बौद्धिक निर्णय विचलीत असण्याचा पुरावा आहे. 
जेव्हा प्रत्यक्षपणे एखाद्या दीन' चे 'अद्दीन' असण्याची आपणास खात्री झाली व त्यावर 
आपण श्रद्धा बाळगली तर अपरिहार्यपणे तो आपल्या जीवनाच्या सर्व क्षेत्रांचा दीन 
असला पाहिजे. तर तो वैयक्तिक स्वरुपात आपला 'दीन' असू नये. आपल्या संततीच्या 
संस्काराचा, शिक्षणाचा व शाळेचा, व्यवसायांचा आणि अर्थप्राप्ती, सभा समारंभीय 
जीवनाचा व राष्ट्रीय कार्यप्रणालीचा संस्कृती व राजकारणाचा, तसेच आपल्या साहित्य 
व कलेचाही 'दीन' असू नये. ज्याप्रकारे ही गोष्ट अशक्य आहे की, प्रत्येक मणी 
आपल्या जागी तर मणी असावा, परंतु जेव्हा माळेच्या दोऱ्यात अनेक मणी संघटित 
असावेत, तेव्हा मात्र सर्व मिळून हरभऱ्याचे दाणे ठरावेत, त्याचप्रमाणे ही गोष्ट माझ्या 
बुद्धीला आकर्षित करीत नाही की, वैयक्तिक स्वरुपात तर आम्ही एकाच “दीन चे 
अनुयायी असावेत, परंतु जेव्हा आपल्या जीवनाला संघटित करावे, तेव्हा त्या संघटित 
जीवनाचा एखादा पैलू त्या 'दीन' च्या अनुसरणातून वगळला जावा. 

या सर्वाहून वस्चढ श्रद्धेची सर्वांत महत्त्वाची निकड अशी आहे की, ज्या दीन चे 
*अद्दीन' असण्यावर आपण श्रद्धा बाळगली आहे, त्याच्या लाभाचा मानवजातीलासुद्धा 
फायदा पोचविण्याचा प्रयत्न करावा. आपल्या सर्व धावपळी आणि प्रयत्नांचा केंद्रबिंदू 
हाच असावा की, 'अद्दीन सर्व जगाचा 'दीन' ठरावा. ज्याप्रमाणे सत्याचा स्वभाव आहे 
की, तो वस्चढ राहू इच्छितो, त्याचप्रमाणे सत्यनिष्ठेचासुद्धा हा प्रकृतीस्वभाद आहे की, तो 
सत्य जाणून घेतल्यानंतर असत्यावर त्याचे वर्चस्व प्रस्थापित करण्याचा प्रयत्न केल्याविना 
स्वस्थ राहू शकत नाही. जी व्यक्ती असे पाहात असावी की, पृथ्वीवर सर्वत्र आणि तिच्या 
बासीयावर असत्य प्रभावी झाले आहे, तरीसुद्धा हे दृश्य त्याच्यात कोणतीही अस्वस्थता, 
. कसलीही बोचणी आणि व्याकुळता निर्माण करीत नसेल, तेव्हा त्याच्या मनात जर 
सत्यनिष्ठता असली तरी ती झोपलेली आहे. त्याने काळजी घेतली पाहिजे की, ही झोपेची 
स्तब्धता एखादेवेळी मृत्यूच्या स्तब्धतेत होऊ नये. 


समाप्त 
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मौलाना सय्यद अबुल आला मौदूदी (7. ) 


मौलाना सय्यद अबूल आला मौदुदी (रह.) (१९०३-१९७९) 


बिसान्या हातकातील जगप्रसिद्ध इस्लामी विद्वान, प्रतिभाशाली लेखक आणि 
श्रेष्ठ वक्‍ते होते. 


त्यांनी इस्लामचा संदेश साध्या आणि सरळ भाषेत लोकांपर्यंत 


पोहचविण्यासाठी आपले उभे आयुष्य पणाला लावले. त्यांनी आपल्या या 
उद्देशप्रापीसाठी आणि या उद्देशाला प्रभावीपणे कार्यान्वित करण्यासाठी .: 
“जमात-ए-इस्लामी” ही संघटना १९४१ साली स्थापन केली. तेव्हापासून ही 
चळवळ ध्येयपूर्तीसाठी एकाग्रपूर्वक आणि गांभीर्यपूर्वक प्रयत्नशील आहे. 
इस्लामला प्रभुत्वशाली सिद्ध करण्यासाठीच्या प्रयत्नात त्यांना अनेकानेक 
संकटांना तोंड द्यावे लागले, कित्येकदा तुरुंगबास भोगावा लागला, १९५३ 
साली त्यांनी “अंतिम प्रेषित” ह्या विषयावर एक पुस्तिका प्रसिद्ध केली 
त्यामुळे त्यांना फाशीची शिक्षा ठोठावण्यात आली होती. असे असतानासुद्धा 
त्यांचे पाय कधीही डगमगले नाहीत . फा्यीची शिक्षा नंतर आजीवन 
कारावासात परिवर्तीत झाली. 


मौलाना साहेबांनी धर्मस्थापना करण्याच्या आवाहनात्मक कार्याला 


लोकांपर्यंत पोहचविण्यासाठी शंभरहून जास्त ग्रंथनिर्मिती केली. त्यांच्या 
ग्रंथसंपदेतील अतिमहत्त्वाचा खंडात्मक ग्रंथ “तफहीमुल कुरआन (६ खंड) व 
खुतबात, अलजिहाद, फिल इस्लाम, दिनीयात, तहफिमात (५ खंड) तनकिहात, 
सीरत सखरेआलम (२ खंड) Tas व मसाइल (५ खंड) खिलाफत व 
मुहकियत, शहादत हक, दीने हक, सलामती का रास्ता, इस्लाम का निजामे 
हयात, परदा, हकूके जौजेन इ. उर्दू भाषेत महत्त्वाची ग्रंथसंपदा आहे. 


इस्लामला सरळ सोप्या आणि मनाला भावेल अशा भाषेत सादर 


करण्याची मौलाना साहेबांकडे प्रतिभा होती. अनेक मार्गभ्रष्ट झालेले वृद्ध, 
तरुण, बालक, स्त्री आणि पुरुष सर्व त्यांच्या प्रतिभावंत दैलीने प्रभावित होऊन 
श्रद्धाशीलतेने TERA झालेले आहेत. अनेक इस्लामविरोधकसुद्धा 
इस्लामचे प्रशंसक बनून राहिले होते. एवढेच नव्हे अश्रद्धावंत स्वत: श्रद्धावंत 
बनून इस्लामचे उत्तम प्रचारक झाले. 


ISLAMIC MARATHI PUBLICATIONS TRUST 


. 4/B, HAMID BLDG., 96 HAFIZ A. B. MARG, MOMINPURA, MUMBAI-11 ° 


TEL. : 2301 8387 / 2308 2820 « FAX : 2305 2002 « CELL : 9224599910 
Web : www.istamdarshan.org 


ISBN-81-87634-15 
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. विश्‍वास ठेवतात. धरतीवर फार थोडे लोक पुनर्जन्माला | 
. वेगळ्या स्वरुपात मानतात. त्यांच्यानुसार मनुष्य 


set येतो आणि हे अवागमनीय चक्र 








oars ठा र; Dehochoatanpeno दद? ठर oaks 9 


असीम दयावंत व कृपावंत अल्लाहच्या नावाने" 
पुनर्जीवन आणि परलोक 


जगातले तीन मोठे धर्म ख्रिश्चन, यहुदी आणि >. 
इस्लाम यांचे अनुयायी फार मोठ्या संख्येने जगात 
आहेत. हे तिन्ही धर्म पुनर्जीवनाला मान्य करून त्यावर 


आपल्या कर्मानुसार मृत्युपशचात पुन्हा ह्याच जगात 


मनुष्यआत्म्याला मुक्ती प्राप्त होईपर्यंत चालतच राहते 


आपल्या भारत देशात काही लोक पूर्वीपासून 
पुनर्जन्माचा हा अवागमनीय सिध्दान्त मानत होते 
वेदकाळाच्या फार दिवसांनंतर हा सिध्दान्त फैलावू 
लागला. वैदिक धर्मानंतर कालांतराने हळूहळू 
नवनिर्मित अनेकेश्‍वरवादाचा हा सिध्दान्त मूळाधार 
“बनला. वेद. TITS HSS अवागमनीय.-पुर्नजन्माचा. 
उल्लेख सापडत नाही. वेद ग्रंथांत पुनर्जीवनाच्याअथनिच 





_ पुनर्जन्माविषयी उल्लेख सापडतो. 'दिव्य जन्म ह्याच 





अर्थाने वेदामध्ये आला आहे. » 
संस्कृत भाषेत FA: AT अर्थ आहे दोनदा, पुन्हा पुन्हा 
(सतत व वारंवार) हा अर्थ संस्कृत शब्द पुन:चा मुळीच 
होत नाही. दोनदाच्या नंतर तिसर्‍यांदा, चौथ्यांदा 
'पुनर्जन्माचा अर्थ काढून अवागमनीय चक्र चालवणे 
संस्कृत भाषेशीच नव्हे, तर वैदिक धर्माशीसुध्दा मेळे 
खात नाही. भाषाविषयक खुलासा तर संस्कृत 
शब्दकोशाने माहीत होतो. परंतु वेदविषयक खुलासा तर 
अनेक वेद विद्वानांनी स्पष्ट केला आहे. उदा | 


“डॉ. राधाकृष्णन यांनी लिहिले आहे की 
वेदांमध्ये अवागमनाचा सिद्धान्त सापडत नाही 
(इंडियन फिलॉसॉफी, खंड - १ पृष्ठ ११२-११६) 


मॅक्सम्युलरचेसुद्धा हेच मत आहे 


ळाडाशाशा ककांला वाता हाहा 
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St. पैराडा चौहान आपला ग्रंथ 
' वेद च्या पृष्ठ क्र. ९३ वर लिहितात, 
“वेद ग्रंथात पुनर्जन्म जरूर सापडतो, परंतु 
त्यानुसार ह्या जन्मानंतर फक्त एक जन्माचा उल्लेख आहे. 
' हजारो जन्मांचा उल्लेख मुळीच नाही. 

श्री सत्यकाम विद्यालंकार लिहितात, 


“वेदांमध्ये अवागमन नाही ह्या गोष्टीवर मी 
पैजसुध्दा लावू शकतो. (अवागमन, पृष्ठ १०४) 
श्री दुर्गाशंकर सत्यार्थी यांनी आपला शोधप्रंबंध 'वेद 
'आणि पुनर्जन्म' यात हेच सत्य स्पष्टतः उघड करून 
'सांगितले आहे की, वेद ग्रंथात अवागमनीय पुनर्जन्माचा 
उल्लेख कोठेही आलेला नाही. वेदांनुसार फक्त दोनच 
lat आहेत. एक वर्तमान जीवन आणि दुसरे 
' मृत्यूपश्चात परलोक अथवा पारलौकिक जीवन. वेद 
. पुनर्जीवनाच्या अवागमनीय सिद्धान्ताचे कडक शब्दांत 
' खंडन करतो. 'ह्या निबंधात वेदामध्ये वर्णन केलेल्या 
अंतिम दिनाचा आणि प्रलयाविषयीचे विवरण आले 
: आहे. श्री सत्यार्थीजींनी ह्या खंडणाच्या पुराव्यादाखल 
: अनेक श्लोक दिले आहेत. त्यानुसार वैदिक काळात 
: काही लोक पाच जन्मांना मानत होते. परंतु वेदग्रंथांनी 
. ह्या विचारसरणीचे स्पष्ट खंडन केले आहे. क्रृग्वेदातील 
_ श्लोक क्रमांक २-१४-९२ - २० विशेषकरून त्यांनी 
' ह्यासाठी प्रस्तुत केले आहे. त 
सत्यार्थीजींच्या शोधनिबंधानुसार स्पष्ट करण्यात 
आले आहे की, अवागमन नव्हे तर अंतिम 
दिवस'विषयीचा सिद्धान्त हा वेद सिद्धान्त आहे. आणि 
'वेद ग्रंथात ह्याच “अंतिम दिवसा''चे भय दाखविण्यात 
आले आहे. हे तेच सत्य आहे ज्याला अंतिम ईश्‍वरीय ग्रंथ 
'कुरआन' मध्ये “HATA म्हटले गेले आहे. 
क्रृग्वेदात ह्या अंतिम दिवसाविषयीचा उल्लेख 
: अनेकदा आलेला आहे. वर्तमान जीवनानंतर फक्त एक 
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आणखी जीवनाचा पुरावा देताना सत्यार्थीजींनी स्वत 
सात श्लोक प्रस्तुत केले आहेत. हे दोन जीवन आहेत 
म्हणजे लोक आणि परलोक जीवन. परलोकात 
फलस्वरूपात स्वर्ग किंवा नरक मिळेल. क्रुग्वेद (१-४- 
३) नुसार अंतिम दिवसाचे स्पष्टीकरण आले आहे, 


“ot अंतिम दिवसाला विसरून विद्या आणि बुध्दीचा 
तिरस्कार करता करता निश्‍चित केलेली सीमा कवटाळू 
लागले आहेत. '' 


पौराणिक सिध्दान्तानुसार जीव ८४ लाख योनीतून 
परिभ्रमण केल्यानंतर मनुष्य शरीर प्राप्त करून घेतो 
. परंतु आचार्य श्री राम शर्मा यांच्या मतानुसार, 
'मनुष्यजीवनात शारीरिक कष्टांसह मानसिक कष्टसुध्दा 
. आहेत. अन्य जिवांपेक्षा त्याला हे जास्त प्रमाणातच 
. भोगावे लागते. जेव्हा पक्षी, फुलपाखरं, मधमाशा इ. 
FAH HAT सुखकारक जीवन जगतात 
ART दशेत ८४ लाख योनीमध्ये भ्रमणकरणारी गोष्ट 
_ कुचकामी ठरते. वैज्ञानिक भ्रमण विकास प्रक्रियेच्या 
.- स्वरूपानुसार हे सिध्द होते की, “मनुष्य नऊ 
. महिन्याच्या गर्भवासातच ८४. लाख आकृत्या बदलतो. 
'अशा प्रकारे पौराणिक मान्यतेच्या बरोबरीने ही 
' वैज्ञानिक विवेचना मेळ are.” _ 
(अखंड ज्योति, जानेवारी १९८६) 
प्राचीन भारतीय इतिहासात सामवेद संहिता मंत्र 
moat, सर्वप्रथम पुनर्जन्माच्या अवागमनीय 
. सिध्दान्ताचा प्रचार सुरू केला, ह्या गाणार्‍यांना 'छंदोग' 
किंवा 'छांदोग्य' असे म्हटले जाते. ह्या लोकांचा 
_ छांदोग्योपनिषद प्रसिद्ध उपनिषदांपैकी एक आहे. 
प्राचीन भारतीय साहित्यात ह्याच उपनिषदामध्ये 
अवागमनीय पुनर्जन्मासंबंधी धारणेचा उल्लेख आला 
आहे. ह्यानंतर प्रत्येक युगांत ह्याचा प्रचार केला गेला. 
परंतु ह्या विचारसरणीला वेद मात्र साथ देत नाही. हे 
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मात्र सत्य आहे की, वेदांमध्ये ओढाताण करून 
बळजबरीने अवागमनीय पुनर्जन्मासाठीचा आधार . 
]ोधण्याचा प्रयत्न केला जातो. न | | 
आवागमनाच्या सिध्दान्ताला वर्तमान a | 
पृष्ठभूमीतूनसुध्दा पडताळून पाहिले जाणे आवश्यक 
आहे. पृथ्वीवर मनुष्य दिवसेंदिवस भ्रष्टाचार, हत्या, 
बलात्कार, स्वैराचार, अन्याय तथा इतर अनेक 
अत्याचार आणि उपद्रव कार्यात जास्तीत जास्त लिप्त 
होत आहे. आवागमन सिध्दान्तानुसार ह्या दशेत 
मनुष्याच्या ह्या वाढत जाणार्‍या कुकर्मांच्या दंडात्मक 
स्वरुपात पुनर्जन्म मानवात नाही, तर पशु, पक्षी, वृक्ष, 
जीव-जंतू इत्यादि निम्नजीवांत होणे आवश्यक आहे 
. ह्याच्यामुळे मानवांची संख्या पृथ्वीवर पूर्वीपेक्षा 
कमीकमी होत गेली पाहिजे. परंतु हे सत्य आहे की 
मानवांच्या कुकर्मानंतरसुध्दा त्यांची संख्या पृथ्वीवर 
' वाढतच आहे. ह्या दृष्टीने अवागमनीय पुनर्जन्माचा 
सिध्दान्त वर्तमान दृष्टिकोनातूनसुध्दा खरा सिंध्द होत 
नाही. : 
न्यायनिवाड्याचा दिवस (परलोक) ह्या See 
द्वारासुद्धा स्पष्ट होतो. एका व्यक्तीने दुसर्‍या व्यक्तीची 
. हत्या केली. त्याची तीन लहान मुलं आणि पत्नीचे 
: . पालनपोषण करणारा कोणीच नाही. त्या व्यक्तीचा एक 
. मोठा व्यवसाय होता. तो आता नष्ट झाला. विधवा 
. आणि मुलं उपाशी मरू लागली. मुलगी मोठी होऊन 
eat आणि कुटुंबाची भूख मिटविण्यासाठी 
. व्यभिचार करू लागली. तिचे जीवन बरबाद झाले. 
Fert शिकू शकली नाहीत. त्यांच्याकडे पाहणारा कोणी. 
नसल्यामुळे ती मुले डाकू बनली. त्यांनी अनेक लुटमार 
आणि हत्या केल्या. त्यामुळे समाजात अनेक बिघाड 
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Se. A दुसऱ्याचा जीव घेतला म्हणून त्याचाही जीव 
घेतला गेला. परंतु ह्या मुलांची आणि त्या विधवा स्त्रीची 
| जीदुर्दशा झाली त्याची शिक्षामात्र त्याला मिळाली नाही 
.. दोन मुलांना डाकू बनवून लूटमार आणि हत्या करण्यास 
_ तो कारणीभूत ठरला. तसेच मुलीच्या दुर्दशेला आणि 
समाजात बिघाड निर्माण करण्याला तोच कारणीभूत 
: ठरला. ह्या सर्वांची जितकी भयानक शिक्षा त्याला मिळणे 
_ आवश्यक होती ती मिळाली नाही. ह्या सर्वांसाठी 
.. न्यायोचित पूर्णशिक्षा देणे तर काय परंतु थोडीफार शिक्षा 
| देणेसुध्दा त्याच्या फाशीनंतर ह्या जगात अशक्य बनले. 
. सृष्टी निर्माणकर्ता आणि मनुष्य निर्माणकर्ता व पालनकर्ता 
ईश्‍वर आहे. तो न्याय पूर्णपणे देणारा आहे. म्हणून . 
आवश्यक आहे की, त्या व्यक्तीला पूर्ण शिक्षा तो देईल जी 































जाऊ शकते. एक म्हणजे ह्याच जगात पुन्हा त्याला कुत्रा 
किंवा झाड बनवून पाठविले जावे. झाड तर शांतीने | 
| जगतो. लोक त्याच्या सेवेत लागतात. म्हणून ही उचित 
___ आणि योग्य शिक्षा मुळीच नाही. आपल्या ह्या वृक्ष 

. (झाड) जीवनानंतर तो उच्च श्रेणीत जन्म घेईल. कारण 
. वृक्ष इतरांना सावली आणि फळ देत राहतो आणि पुण्य 
. भरपूर कमवितो. म्हणजेच त्याला शिक्षा मिळालीच 
_ नाही : 
तो कुत्रा बनून जरी जन्माला आला तर काही HE 
_ करता दुसर्‍यांच्या भाकरीवर गुजरान करून किंवा 
__ जंगलात इतर जीवांना खाऊन मस्त पडून राहतो. ही 
_ शिक्षासुध्दा योग्य शिक्षा आहे काय? खरे तर ह्या जगात 
_ ही क्षमताच नाही की येथे ठेवून आरोपीला न्यायोचित 
_ शिक्षा देता येईल. | 
__ दुसर्‍या प्रकारची शिक्षा म्हणजे ह्या जगातच आणखी 
दुसरे एक अत्याधिक क्षमतेचे जग असावे ज्यात 
_ मृत्यूपश्चात दुसर्‍यांदा जीवन प्रदान केले जावे. त्या 























UU 





- जीवनात पूर्ण शिक्षा मिळण्याची कमता असावी म्हणजे 































: खुनी व्यक्तीला खुनाची शिक्षा, तसेच एका स्त्रीला 
. विधवा करून तिचे जीवनसुख हिरावून घेतल्याची 
. शिक्षा, तसेच मुलं उपासी राहून आणि शिक्षणापासून 
. वंचित राहिल्याची शिक्षा त्याला मिळेल. ह्याचबरोबर 
समाजात बिघाड निर्माण करण्यास कारणीभूत ठरल्याची 
क्षा न्यायसंगत पूर्णपणे दिली जावी. 

न्यायाचा हा दुसरा प्रकार बुद्धिसंगत वाटतो. 
| न्यायाची ही मागणी आहे की, अपराधीला कशासाठी ही 
rat दिली जात आहे, त्याचबरोबर त्याच्या | 
. अपराधाचा पूर्ण परिणामसुध्दा समोर असावा आणि 
. त्याला सफाई देण्याची संधीसुध्दा मिळावी. हीच पद्धत 
. न्याय्य पद्धत आहे ज्यामुळे न्यायाचे खरे रूप समोर येते. 
raat सतकर्मांचा मोबदला देण्याचा तपशील 
देता येईल व अनुमान लावता येईल. वेदांप्रमाणे ईश्वरीय". | 
ग्रंथ कुरआने मृत्यूपश्चात एका जीवनाचा विश्‍वास ATA 
.. रुजवितो. फरक इतका आहे की, वेदांमध्ये ते इतके स्पष्ट 
_ आणि विस्तृतपणे आलेले नाही जितके कुरआनमध्ये 
_ आलेले आहे. येथे न्याय आणि आव्हानाचा दिवस तो आहे 
ज्यात न्याय आणि न्यायिक पध्दतीने ह्या लौकिक । 
जीवनाची कर्मनोंद पुढे ठेवून, तसेच साक्षीदार समोर | 
._ आणून, अपराध सिध्द करून आणि प्रतिवाद करण्याची । 
. संधी देऊन निर्णय दिला जातो आणि नरकाची पूर्ण शिक्षा । 
_ दिली जाते. नरकात कठोर आणि पूर्णवेळ शिक्षा देण्याची 
_ क्षमता असेल. ह्याच प्रकारे सत्‌कर्मांचा अत्त्युत्त्म आणि 
. पूर्णमोबदला पूर्णवेळ देण्याची क्षमता स्वर्गात असेल. 
कयामत" चा अर्थ म्हणजे तो दिवस जेव्हा अल्लाह 
वर्तमान लोक नष्ट विनष्ट करील. ह्यालाच प्रलय । 
. म्हणतात. सर्व जीवधारी मृत्यू पावतील. नंतर सर्वांना _ 
_ एकाच वेळी जिवंत करून त्यांना त्यांच्या कर्मानुसार : : 
_ पुरस्कार किंवा दंड दिला जाईल. . 












































. “आखिरत'चा अर्थ परलोक आणि पारलौकिक 
.___ जीवन दोन्ही आहे. कुरआन स्पष्टोक्ती आहे, / 
______ “निश्‍चितच frrofarar दिवसयेणारआहेआणिह्या 
__ सृष्टीचा मालक त्या दिवसाचासुध्दा मालक आहे. '' 
कुरआनमध्ये स्पष्ट सांगितले गेले आहे, ह 
““प्रचंड घटना! काय आहे ती प्रचंड घटना? तुम्हाला 
काय ठाऊक की ती प्रचंड घटना काय आहे? तो दिवस | 
जेव्हा लोक विखुरलेल्या पतंगासमान आणि पर्वत 
रंगीबेरंगी पिंजलेल्या लोकरीप्रमाणे असतील. मग ज्याचे 
पारडे जड असेल तो मनपसंत ऐश्वर्यात असेल आणि ! 
ज्याचे पारडे हलके असेल त्याचे ठिकाण खोल खाईत 
असेल. आणि तुम्हाला काय ठाऊक की ती वस्तू काय 
आहे? भडकणारा अग्नी (१०१: 2-22) || 
“हे प्रेषित (स) | सावध करा यांना त्या | 
दिवसापासून जेव्हा पृथ्वी व आकाशाचे मूळ रूप बदलले 
जाईल. आणि सर्वच्या सर्व एकमेव महान शक्तिमान 
*->अह्लमाहसमोर Sus पडून हजर होतील. त्या दिवशी तुम्ही 
अपराध्यांना पाहाल की साखळदंडाने हातपाय जखडलेले 
' असतील, वितळलेल्या शिशाचा पोषाख केलेला असेल 
' आणि आगीच्या ज्वाला त्यांच्या चेहऱ्यावर आच्छादल्या 
' जात असतील. हे अशासाठी घडेल की अल्लाहने प्रत्येक 
जिवाला त्याने केलेल्या कृत्यांचा बदला द्यावा. अल्लाहला 
हिशेब घेण्यास काही वेळ लागत नाही. '' 7 

(कुरआन - १४: ४७-५१) | 
:__ “तो दिवस जेव्हा आकाशाला आम्ही असे गुंडाळून 
ठेवू जसे कागदाच्या गुंडाळीमध्ये कागद गुंडाळले जातात. 
ज्याप्रमाणे पूर्वी आम्ही निर्मितीचा आरंभ केला होता. 
त्याचप्रमाणे आम्ही पुन्हा त्याची पुनरावृत्ती करू. हे एक 
__ वचन आहे आमच्याकडून आणि हे काम आम्हाला 
_ कोणत्याही परिस्थितीत करावयाचे आहे.''(२१: १०४) 
_____ खरे तर परलोक, स्वर्ग, नरक, दिव्यजन्म आणि 
. प्रलय इ. शब्दांद्वारे सनातन भारताची पुनर्जीवन आणि 
. परलोक याविषयीची सत्य धारणाच दिसून येते. | 








